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INTRODUCTION.

L'interprétation - actuellement apphquee au Rig-
Veda par T'école allemande !, qu elle enseigne en Al-
lemagne par la bouche de M. Roth et de ses disci-
ples, ou en Angleterre par celle de M. Max Miiller,
pourrait étre’ appelée l'interprétation pittoresque.
Clest celle aussi qui a eu longtemps cours dans notre
pays, et elle y a€té assez fidélement résumée par un
écrivain qui,‘pour la vivacité du coloris, pour I'éclat
des images, n'a rien 4 envier'a M. Max Maller lui-
méme. L'illustre professeur d'Oxford pourrait seule-
ment lui reprocher de reléguer au second plan la

! Lécole anglaise n'a produit- que: la- traduction inachevée de
Wilson, calquée sur le commentaire indigéne. En France, la mé-
thode sévére apprise a4 I'école de notre grand Eugéne Burnouf par
son digne éltve, M. Adolphe Regnier, {rop tét arraché i nos études,
n'a donné qu'un préhmbule, la belle Etude sur Tidiome des Védas.
L'édition magistraledu Praticakhya du Rig-Veda ne touche pas a
proprement parler & 'interprétation des hymnes. La traduction de

Langlois, ceuvre trés méritoire, si I'on tient compte du temps ol elle
a été écrite, n'a plus guere aujourd’hui qu’un intérét historique.
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paisible et charmante aurore, pour mettre au pre-
mier T'orage déchainé et furieux.

« Cette lutte gigantesque; incessamment répétée,
qui renait de chaque ouragan, domine le premier
culte védique. Les mille hymnes du Rig-Véda en
sont remplis comme d'une Iliade de I'éther. A la
passion qui les enflamme, aux alternatives d'angoisse
ou d'espoir qui les abattent ou qui les exaltent, on
sent qu'ils étaient chantés souvent pendant la tem-
péte, en face du combat sublime livré dans le ciel.
Leurs poédtes étaient 13, gonflés des souffles et des
électricités de 1'orage, comme la Pythie des exha-
laisons du trépied. Leur enthousiasme a la trépida-
tion des tourmentes; les strophes se succédent hale-
tantes, comme des messagers rapportant les nouvelles
d'une bataille aux prises; un cri final d'allégresse
répond au dernier éclat de la foudre, et retentit
presque aussi haut qu'elle. Chacun de ces canliques
est une tragédie naturelle, avec son exposition d'om-
bres et de vapeurs amassées, ses péripéties de trom-
bes et de rafales, son épilogue fulminant. Aujourd’hui
encore, €es vieux poémes, cinquante fois séculaires,
palpitent de la terreur, tressaillent de la joie qui
les inspira : il semble qu'on les déchiffre d la lueur des
éclairs. » .

Je serai le dernier 4 rire de la méthode que pa-
rait préconiser la fin de ce brillant morceau : il fut
un temps ou, tenant pour la mythologie solaire, je

! Paud de Saint-Victor, Les deux masques, II, p. 122-1123.
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croyais que le premier soin d'un védiste devait étre
de voir lever l'aurore.

Depuis, jai adopté pour le déchiffrement des
hymnes védiques une méthode plus terre & terre,
mais qui me parait plus sire. Cette méthode est en
tout cas d'une simplicité enfantine. Elle consiste &
comparer le dictionnaire du sanscrit classique, tel qu'il
a été établi par les indigénes qui parlaient lalangue,
ou tout au moins I'écrivaient, et par les savants euro-
péens qui ont dépouillé, pour vérifier et compléter ce
travail, une littérature immense et d'une clarté géné-
ralement parfaite, et le dictionnaire védique, tel qu'il
a été dressé par M. Roih et reproduit par M. Grass-
mann, pour les besoins d'une interprétation aisée de
dix mille distiques souvent assez obscurs. Toutes les
fois qu'un mot qui n'a dans le premier de ces dic-
tionnaires qu'un sens parfaitement. déterminé, ou
comportant tout au plus quelques nuances trés voi-

- sines les unes des autres, a dans le second un, deux,
ou méme une demi-douzaine de sens distincts, je fais
une croix. Puis, quand je rencontre le méme mot
dans quelque passage difficile, au lieu de puiser dans
les richesses, d'origine un peu équivoque, que le
second dictionnaire met & ma disposition, jessaie
d'abord si par hasard je ne pourrais pas me con-
tenter du sens unique donné dans le premier.

C'est en opérant ainsi ejue j'en suis arrivé a douter
que les peintures védiques fussent, comme on l'a
fait croire 4 Paul de Saint-Victor, des études d'aprés
nature. Je me suis hasardé & dire quon y sentail le
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procédé, que les Rishis avaient une maniére, et
quelle manitre ! L'art byzantin lui-méme n'aurait pas:
été plus opposé au naturel. Jamais la monotonie du
dessin et la erudité des couleurs n'auraient été por-'
tées 4 ce point. : :

Cette interprétation nouvelle du Rig-Veda a moins
d'agrément que la premiére : aussi n’a-t-elle pas plu
a tout le monde. Il n'en pouvait guére étre autre-
ment. Mais le plus grand obstacle qu'elle ait & sur-
monter pour se faire jour, c'est ce lexique védique
dont je parlais tout 4 I'heure, qui fournit pour une
explication naturelle des hymnes des sens si-com-
modes, et qui retombe comme un rocher de Sisyphe
sur le nouvel interpréte condamné a le rouler per-
pétueﬂement sans pouvoir en débarrasser son che-
min.

Qu'est-ce pourtant que ce lexique en possession
d'une si imposante autorité? C'est un essai, essai
magistral sans doute, mais simple essai, et qui plus -
est, premier essai d'interprétation indépendante! du
Rig-Veda. Mais a1'époque, qui peut déja passer pour
ancienne en ce temps de progrés rapide de toutes
les sciences, ou cet essai a été tenté, commencait la
grande entreprise du dictionnaire de Saint-Péters-
bourg, et M. Roth y collaborait au premier rang.

! M. Roth a ainsi rendu aux études védiques le service inappreé-
ciable de les débarrasser du joug de I'interprétation indienve. Mais
dans T'ivresse de la liberté reconquise, il n’a pas su s'arréter, et il est
sorti de I'lnde méme pour remonter 4 je ne sais quel paradis perdu

o Tesprit theocrahque n’aurait pas altéré encore les meeurs patnar-
cales des Ar)as primitifs.
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C’est ainsi qu'un nombre incaleulable dhypothéses se
sont trouvées fixées dés le premier jour dans un livre
appelé a jpu'er lerole de Thesaa_rus de la langue sans-
sritel. g - :
- Les: megres hypotbéses ont recu pour la plupart
une conséeration nouyelle dans le seul index complet
dul}xg-,\]eda ou.Jgs fgrmes soient classées d'une fagon
prauqqe,,,c ‘est-a-dire dans le lequue de M. Grass-
mann, qui, dans son ensemble, n'est qu'un dévelop-
pement de la partie védique du dictionnaire de Pé-
tersbourg

Eh bien! le temps egt venu .de le déclarer sans
ambages : ces, deux ouyrages,  aprés avoir été les
principaux mstruments des études, védiques, sont -
devenus le plus grand obstacle 4 leur progres. Clest
donc & eux que je. vais, mattaquer directement, et
jentreprends. . ces., éiudes axec. lintention ‘avouée
d’ébrapler: leur autorité dans qe,qu'e]lp a dabsolu et
dexceﬂsxfn FRTTREITRNUS Ty

]

R T R
T R A ;n};nm_ . «-.m:,. o .
' Toutes ces comjectures ontinatupellomient!passé dans.da publi-
tion hybride intitulée : Sanshrit-F¥. orterbuch in knrzerer Fassung.
Malgré mon admiration pour es deux principaux auteurs du grand
dictionnaire, et particulirement pour M. Bothlingk qui a'signé
seud I'abrégé, je ne puis taire I'étonnement-que m’a causé la forme
de cette publication nouyelle, 2 1a, fois indispensable a tous les in-
dianistes, & cause du complément qu'elle apporte sur certains points
aTonvrage principal, et absolument impropre i I'usage des étudiants
auxquelselle est soi-disant destinée. Je e pourrais, pour mon compte,
conseiller 3 mes éleves Tusage d'un livre ol les sens védiques (&
supposer méme qu'ils ne fussent pas en partie imaginaires) sont con-
fondus avec les sens classiques, le plus souvent sans la moindre
indication qui permette de distinguer les uns des autres.
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Pour les soumettre 4 une discussion 4 peu pris
compléte, il faudrait quatre ou cinq volumes : je serai
donc forcé de faire un choix. Au lieu de relever tous
les mots dont l'interprétation me semble préter 4 la
critique, je ne m'arréterai qu'a ceux que M. Roth
et M. Grassmann ont particuliérement torturés pour
les plier a leur conception favorite d'un Veda qui
ait «le sens commun». Je ne ferai d'exception que
pour la premiére lettre de I'alphabet. Parmi les mots
commencant par un a bref, j'étudierai 4 peu prés
tous ceux dont linterprétation ne me parait pas
slire, pour donner une idée de 'étendue des reé-
formes & opérer dans la lexicograph’e védique. C'est
-ce premier travail que je présente aujourd’hui au
public. _

La part de l'invention s’y réduira & peu prés &
rien. Je n'ai pas en général a introduire des sens nou-
veaux : j'ai & chasser des sens intrus. Seulement,
comme ces intrus revendiquent maintenant le droit
de cité dans le lexique ou ils ont eu un long domi-
cile, je suis obligé d'instruire leur procés: c'est ce
qui m'empéchera d'étre aussi bref que je le vou-
drais.

Comme on le verra d'ailleurs, mes protestations
contre la multiplication exagérée des sens d'un
méme terme sont autre chose qu'un moyen de polé-
mique a T'appui de ma conception personnelle du
Rig-Veda. Dans bien des cas ou ce qu'on appelle mon
‘«systéme » est absolument hors de cause, M. Rotha
imaginé des sens aussi inutiles qu'arbitraires, et toute



—#3s{ VII )ot4—
I'école les a acceptés de ui. Le plus souvent, je les
avaisacceptés moi-méme, parce qu'ils ne défiguraient
pas quelqu'une de ces formules difficiles sur les-
quelles mon attention s'était principalement portée
jusqu'ici, et que je me pouvais tout vérifier 4 la
fois.

Dans les études qui vont suivre, je partirai gené-
ralement du lexique de M. Grassmann, devenu le
vade mecum des védistes, mais en le comparant tou-
jours au dictionnaire de M. Roth qui I'a inspiré. Je
ne citerai qu'accidentellement les traductions de
M. Ludwig et de M. Grassmann lui-méme : s'il fallait
y rechercher l'interprétation de chaque mot, dans
tous ses emplois, je renoncerais A la tiche : cest
déja un assez dur labeur de vérifier tous ces emplois
dans le texte.

Un mont encore avant d’entrer en matiére. Plus

d'un lecteur disposé & reconnaitre que mes devan-
~ ciers ont compliqué le lexique d’une facon abusive,
pourra trouver qu'a mon tour je le simplifie outre
mesure. J'ai di prévoir cette critique, et j'y fais
deux réponses. D'abord, I'exégése védique est une
science naissante, ol la circonspection n'est pas exi-
gible au méme degré que dans une science définiti-
vement constituée. Je me suis donné la tiche de
réagir contre les tendances de M. Roth et de son
école, et je crois devoir aller aussi loin que possible
dans cette voie, aurisque de dépasser parfois le but,
pour que l'expérience soit compléte, et qu'un autre
nait plus & faire de nouvelles tentatives dans la
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méme direction. Ensuite, quand je cherche i en-
fermer l'interpréte des hymnes dans un cercle d’ac-
ceptions beaucoup plus étroil, ¢'est ma propre li-
berté que je restreins d’avance; car mon ambition
est de donner une traduction du Rig-Veda conforme
a ces Etudes qui doivent, comme le livre qui les a
précédées!, en étre la préparation.

' La Religion védigue d'aprés les hymnes du Rig-Veda. Paris,
Vieweg, 3 vol. in-8".
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amga.

Le premier mot du dictionnaire est déja un exem-
ple de mulitiplication inutile des sens. Il a deux
emplois constatés par 1'usage classique : comme nom
commun, il signifie «part », part d’héritage ou autre
peu importe, et comme nom propre, il désigne un
dieu rangé parmi les Adityas. M. Roth, suivi par
M. Grassmann, suppose pour le Rig-Veda le sens de
«parti, 'une des deux armées en présence ». M. Grass-
mann ajoute encore celui de «qui posséde, ou qui a
a distribuer beaucoup de parts ». "

Le sens de «parti» a été imaginé pour deux pas-

J. As. Extrait n® 17. (1883.) 1



sages, I, 102, 4 et 112, 1. Pour le second, il a été
abandonné par M. Grassmann lui-méme dans sa
traduction. Dans le premier, je soutiendrai contre
MM. Roth, Grassmann et Ludwig que le poéte dit
a Indra, non pas «secours notre parti», mais «fais
par ton secours croitre’ notre part dans chaque
combat », plus exactement « chaquq fois quil y a du
butin a faire ».

L'autre sens est destiné 4 rendre compte de deux
passages ou le mot dmga, au duel, est appliqué (par
comparaison) aux Agvins et au couple Indra et Agni.
Mais les Agvins ne sont-ils pas appelés au vers X,
39, 3 «la part (bhdga, au singulier) de la vieille
fille »?

De méme on leur demande de distribuer la richesse
en les comparant eux-mémes 4 deux parts de richesse,
X, 106, g, et on propose le couple équivalent, In-
dra et Agni, comme deux partsa gagner, 4 un cheval
qui peut dailleurs n’étre autre que la priére ? méme
qui leur est adressée, V, 86, 5.

On insistera peut-étre en disant que le sens de « qui
donne les parts» est nécessaire pour rendre compte
de T'emploi du mot comme nom d'un Aditya ? Mais
la mythologie védique offre plus d'un exemple de
divinités d'origine purement abstraite, surtout parmi
celles qui n'ont pas plus de relief que le dieu Amg¢a.
Pourquoi ne serait-il pas une Fortune masculine?

! Au-dessus de toutes les autres, ud, cf. VII, 32, 12; cf. aussi
1,112, 1.
* Voir ma Religion védigue, index II, au mot cheval.
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Nous n'en sommes pas réduits dailleurs i invoquer
des analogies : au vers V, 42, 5 «la part (dmga) de
richesse » figure dans une énumération de dieux ou
elle tient lieu du nom propre Amca.

damh.

Ce mot, supposé par M. Grassmann, est a sup-
primer. Lablatif en serait amhds. La forme dmhas,
du vers VI, 3, 1, ne peut étre rapportée qu'au mot
bien connu dmhas. C'est un ablatif sans désinence :
cf. linstrumental vdcas également sans désinence
(Grassmann, s. v.).

akumdra.

Cette épithéte, opposée a yivan,I, 155, 6, ne doit
passignifier simplement « qui n’est plus un enfant » : le
sens « qui est un jeune homme et n’est plus un enfant »
est d'une extréme faiblesse. Jaime beaucoup mieux
le paradoxe « qui est jeune, et qui n'est pas jeune»,
exprimé ailleurs trés clairement sous cette forme
«jeune homme aux cheveux blancs», I, 144, 4:
les dieux sont & la fois des vieillards et des jeunes
gens.

dkapdra.

Ce mot est connu dans le sens de «mer» (Vdja-
saneyi-Samhitd, XXIV, 35). Qu'il signifie étymologi-
quement « sans rive opposée », c'est-a-dire en somme

1.
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« sans limites », je 'admettrai sans peine : mais on a
tort de vouloir, en ce cas comme en beaucoup d'au-
tres, retrouver dans le Rig-Veda le séns adjectif pri-
mitif. Le mot ne s'y rencontre que deux fois : au vers
X, 109, 1, ouil est suivi de salild, rien n'empéche de
le prendre comme un substantif, la construction pa-
ralltle de deux substantifs! de sens équivalent étant
extrémement fréquente dans les hymnes; au vers V,
39, 2, Indra est appelé une «mer» & cause de sa

libéralité, cf. VI, 19, 5et X, 5, 1.
aktd.

Ce prétendu substantif, qui signifierait « nuit», est
a supprimer. La forme du vers I, 62, 8 s'explique
parfaitement comme un participe passé féminin « en-
duite ». L'aurore et 1a nuit sont couramment appelées
les deux aurores : I'une de ces aurores est « enduite »
d’'une couleur noire, I'autre d'une couleur brillante.
Il y a seulement une ellipse un peu forte : le mot
ushds est d’abord sous-entendu avec aktd, et aktd est
ensuite sous-entendu avec ushds; grace au duel qui
suit, 1a clarté de la phrase n’en souffre pas.

aktd.

On a remarqué que ce terme était appliqué 4 1la
fois 4 la lumiére et aux ténébres, et on en a conclu

! A ne consulter que les dictionnaires de M. Roth et de M. Grass-
mann, les mots seraient adjectifs tous les deux; M. Grassmann,
dans sa traduction, est bien obligé d’en choisir un pour substantif,
‘et il choisit définitivement salild.
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qu'il pouvait désigner indifféremment e jour et la
nuit : c'était aller un peu vite. D'abord, comme il a
conservé, ainsi que le reconnaissent M. Roth et
M. Grassmann, son sens étymologique d’« enduit»,
il ne peut désigner soit le jour, soit la nuit, que par
métaphore (cf. le précédent). On dit par exemple,
d'une part, «les enduits des téneébres», VI, 65, 1,
ou avec la construction paratactique fréquente, mais
souvent méconnue, dans le Rig-Veda «les enduits,
les ténébres», X, 1, 21; d'autre part, «les enduits
diurnes», V, 48, 3; «les enduits lumineux », X, 89,
153 «les enduits du soleil», VIII, 81, 31; «les en-
duits d’'Agni», 1, 94, 5; cf. X, 3, 4. Mais le mot
« enduit » sans autre détermination n'éveillait d'autre
idée que celle de «barbouillage», et en fait, dans
ces conditions, il parait désigner toujours la nuit,
jamais le jour.

Pour les vers Il, 10, 3; 19, 3, je suis d'accord
avec M. Ludwig contre M. Grassmann 2. Ailleurs, IV,
53, 3;X, 37, 9, c'estla traduction de M. Grassmann
qui me fournit un argument contre linterprétation
qu'il donne lui-méme, et que M. Ludwig donne avec
lui 3, du vers IV, 53, 1 : ne sait-on pas d'ailleurs que
Savitar en particulier opére la nuit aussi bien que le
jour®? Au vers X, g2, 2, il y a peut-étre un jeu de

! C'est encore des enduits nocturnes que se débarrassent, propre-
prement se débarbouillent , vy diijate (v. afij) les aurores, VII, 79,

? Pour II, 19, 3, cf. encorel, 50, 7. :

3 M. Ludwig T'étend au vers 1V, 53, 3.

4 U se pourrait aussi que akliibhis signifidt «de nuil en nuit» pour

ceats 7
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mots sur ashdsah purdhitam ( Agni « précéde 'aurore»
comme la nuit elle-méme), & moins qu'Agni «en-
duisant » {'espace de ses rayons, cf. X, 80, 1, nesoit
lui-méme comparé 4 un enduit. Enfin, au vers X,
14, g, il semble bien que le mot aktd désigne «les
nuits » par opposition aux «jours!».

Remarquons encore qu'on dit « I'enduit des eaux »,
II, 30, 1, comme l'enduit de la lumiére et I'enduit
des ténébres, et qu'il faut vraisemblablement entendre
par 14 les nuages qui s'étendent sur le ciel. C'est la
méme expression qui se retrouve au vers I, 143, 3 :
il y a aujourd’hui huit ans que j'ai établi? par une
série d’'exemples concluants, dont il serait du reste
facile d'augmenter le nombre, I'usage de la construc-
tion paratactique dans une comparaison, « comme
'enduit, les riviéres », pour « comme {'enduit des ri-
viéres ». '

Résumé : akti «enduit» (au propre et au figuré);
(absolument) « enduit noir, nuit ».

a-kravihasta.

v Epithéte de Mitra et Varuna, V, 62, 6. «Qui n'a
pas les mains sanglantes », interprétation de M. Roth
adoptée par M. Grassmann, n’est qu'un i peu pres.

«de jour en jour», selon 'usage de compter le temps par nuits. Les
expressions des vers VII, 11, 3; VIIL, 5, 8 pourraient s’iterpréter
dans le méme ordre d'idées.

! Voir Pexplication de ce passage sous aiij, p. 20.

* Revue critigue, 11 décembre 1875, p. 376.
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D’abord kravi, pour kravis, doit étre un substantif
signifiant « chair crue» et non un adjectif signifiant
«sanglant», et d-kravi-hasta devrait étre traduit tout
au moins « qui ne porte pasde chair crue a la main ».
Mais ce sens méme n'offre d'intérét que si on réunit
d'abord kravi-hasta « qui porte de la chair crue a la
main», et si on en fait un synonyme de rakshds, de
yatd ou de ydtudhdna, en un mot de I'un des noms
de démons mangeursde chair crue. Alors d-kravihasta
devient un synonyme des mots a-rakshds, d-yata, et
signifie en somme «qui n'a pas un caractére démo-
niaque » : on rentre ainsi dans un cercle d’idées con-
nues.

akshara, akshara.

Ces mots, dont jomets provisoirement I'accent,
sont 4 eux deux employés onze fois dans le Rig-Veda!.
M. Roth, sans compter les nuances telles que «syl-
labe » et « mot », qu'il croit pourtant devoir distinguer,
reconnait au premier, pour huit emplois, quatre
acceptions : 1° (adjectif) impérissable; 2° (pris subs-
tantivement au neutre) ce qui est impérissable;
3° syllabe et mot ; 4° eau. M. Grassmann a supprimé
avec raison l'adjectif (VI, 16, 35), et aussi le subs-
tantif vague «ce qui est impérissable» (III, 55, 1)
dont M. Ludwig a au contraire beaucoup usé : mais
il a ajouté deux sens nouveaux : «ciel ou espace

! Le mot akshara figure en outre dans I'épithtte sahasrakshara
employée une fois. L’Atharva-Veda ne donne qu'un passage et deax
composés de plus, sans autre acception que celle de «syllabe>.
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éthéré » et « bien donné par les dieux ». Reste 4 quatre
dans le dictionnaire ! Dans sa traduction, il ajoute &
ces quatre sens celui de «lumitre», III, 55,1 : en
tout cinq sens bien distincts. Si T'on y joint les deux
autres acceptions de M. Roth, et deux encore de
M. Ludwig qui, dans son commentaire, entend par
akshara, au vers I, 164, 24, une unité de temps, et
au vers VII, 1, 14, l'offrande, on se trouve 4 la téte
de neuf acceptions pour huit emplois, et c'est le cas,
ou jamais, de dire quon n'a que l'embarras du
choix.

Quant au mot akshard, f., que M. Roth et M. Grass-
mann reconnaissent dans trois passages, il n'a selon
le premier que le sens de «son, mot, parole ».
M. Grassmann était du méme avis dans son diction-
naire; mais, dans sa traduction, il lui donne en ou-
tre le sens de «torrent», VII, 36, 7, ¢f. III, 3.1, 6,
et M. Ludwig fait de méme pour le vers 1II, 31, 6.
Cela revient 4 dire que Tun et 'autre confondent les
sens des deux mots akshara, n., et akshard, f. Cen’est
pas sur ce dernier point que je leur chercherai que-
relle. J'irai méme plus loin qu'eux, en négligeant la
différence d'accentuation que javais jusqu'ici passée
sous silence, akshdra et dkshard, différence purement
accidentelle puisque, de 'aveu de tous, les deux
mots ontle méme sens étymologique « impérissable »,
ou plus exactement « qui ne-s'écoule pas».Je ne puis
voir en effet aux vers I, 34, 4; VII, 1, 14, dans la
forme akshdrd, qu'un singulier féminin, et non un
pluriel neutre.
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Les deux mots ont d'ailleurs une seule et méme
signification, sauf peut-étre les nuances de «syl-
labe» ou «mot» et de «parole», sur lesquelles
je crois inutile d'insister actuellement. Pour I'cunité
de temps», I, 164, 24, il me suffira d'opposer
M. Roth et M. Grassmann a M. Ludwig; pour I'dk-
shard «torrent», III, 3y, 61; VII, 36, 7, M. Roth
et M. Grassmann lexicographe 4 M. Grassmann tra-
ducteur. La prétendue « eau» qui coule de la vache
mythique, au vers 42 de I'hymne I, 164, peut bien
étre la «syllabe », puisque cette vache a un, deux,
quatre, huit et neuf pieds (métriques), recoit elle-
méme 1'épithéte sahdsrdkshard que tout le monde,
M. Grassmann lui-méme dans sa traduction, tra-
duit «aux mille syllabes », tbid., 41. Quand un autre
hymne également plein d'énigmes et de spéculations
sur la parole sacrée. III, 55, débute (au vers 1)
en nous annongant qu'aux jours anciens le grand
akshdra est né dans le séjour de la vache, il est diffi-
cile de comprendre pourquoi cet akshdra devrait étre
1a «lumiére », plutét que la syllabe ou le mot, le verbe.
l n'est question aux vers I, 34, 4 et VII, 1, 14, ni
d’'« eaux » ni de « biens donnés par les dieux », ni d'« of-
frandes » : le mot akshdra y est, comme je T'ai dit déja,
un singulier féminin désignant la parole sacrée?.

! Sur cevers, voir aussi Religion védique, Il , p. 314 et 316.

* On prie les Acvins de prodiguer leurs bienfaits comme la parole
sacrée clle-méme, source de tous les bhiens; on vante le feu «dans
lequel se réunissents, c'esi-a-dire qui doune a la fois, un cheval, un
fils et 1a parole sacrée, qui inspire la pricre : Tépithete sakdsrapathas



—tpo( 10 )ots—

J'ai gardé le «ciel » pour la fin. M. Grassmann n'a
conserve ce sens dans sa traduction que pour le vers
VI, 16, 35. Ce vers, qui célébre Agni, a eu du mal-
heur. Il débute par ces paroles textuelles : « Pére de
son pére dans le ventre de sa mére». La-dessus,
grand émoi! M. Ludwig traduit : «Dans le sein de
sa mére (et)deson pére, lui, le pére, etc.» Le sein,
lisez la matrice, garbha, de la mére et du pére, est
parait-il moins choquant. M. Grassmann, cette fois,
n’a pas reculé devant une moitié du paradoxe, puis-
qu'il traduit bravement «des Vaters Vater », & moins
pourtant qu'il n'entende dire seulement et vaguement
«pére du pére»; en tout cas il en a supprimé l'autre
moitié en rattachant, par hyperbate, « dans le ventre
de sa mére » au participe «brillant» du pada suivant,
Il est cependant hors de doute que le poéte a voulu
dire : «Lui, qui étant encore dans le ventre de sa
mére, est le pére de son pére.» Le paradoxe n’est
pas plus fort que celuiduversIV, 27, 1 : « Etant en-
core dans la matrice, je savais déja comment tous les
dieux sont nés», puisque d'aprés levers I, 164, 16,
‘celui qui connaitrait les mystéres serait lepére de son
pére, et que « connaitre la naissance de ses parents»,
par exemple, est la merveille des merveilles , X, 32,
3. 11 sort du choc de tous ces textes des éclairs qui
crévent les yeux, ce qui n'empéche pas qu'il y ait
toujours des yeux qui les nient. Passons ! Aprés un
paradoxe de cette force, il ne coiite pas beaucoup

se rapporte évidemment & akshdra et rappelle 'ékshara sahasrint, VII,
15, g, ainsi que la vache sahdsrakshara, ¥, 164, 41.



—eae( 11 s
plus d'admettre que le poéte a dit d'Agni qu'il brille,
non «dans le ciel», mais «dans la syllabe», clest-
a-dire dans la parole sacrée, mére d’Agni comme de
tous les dieux.

agra.

N'a chez M. Roth et chez M. Grassmann que des
acceptions faciles 4 déduire les unes des autres. Je ferai
seulement remarquer que le sens de « meilleure par-
tie» d’'une chose pourrait étre avantageusement rem-
placé par celui de «premiére partie, prémices».
L'expression dgram mddhvas, ou mddhiindm, en parti-
culier, a son commentaire dans le Rig-Vedaméme, au
verslV, 46, 1 : « Bois les prémices des liqueurs. . .,
car cest toi qui bois le premier.» Les composés agre-
pd, et agradvan, «qui boit» et «qui mange le pre-
mier ». viennent encore confirmer cette interpréta-
tion. De méme T'aurore, arrivant la premiére, a pour
sa part les prémices de tous les biens, I, 123, 4.

agrabhand.

Epithéte dela mer céleste ot Bhujyu était plongé,
I, 116, 5, signifiant, non pas « qu'on ne peut saisir »,
comme l'entend M. Roth, mais «ol il n'y a rien
qu'on puisse saisir (pour s’y appuyer)»; i peu prés
synonyme des épithétes andrambhand, andsthand,
! Le sens, ou plutot I'acception «coté de devant», proposée sous

forme dubitative pour les vers IV, 5, 7 et 8, nc me parait pas heu-
reuse. Voir Religion védigue, II, p. 77 et suiv.
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qui 'accompagnent dans le méme vers : ici du reste
je suis d'accord avec M. Grassmann.

dghoracakshas.

Pour ce mot, c'est M. Roth qui donne 'interpréta-
tion exacte et précise. Il signifie, non pas vaguement
«dont I'eeil n’a pas un regard terrifiant», mais « dont
I'ceil ne porte pas malheur», en frangais « qui n'a
pas le mauvais ceil ».

ankasd.

Ne se rencontre qu'au vers 1V, 4o, 3. Le sens de
«coté, flanc», imaginé par M. Roth et adopté par
M. Grassmann, est inutile; le mot a, selon toute vrai-
semblance, le méme sens que dikas au vers suivant,
et désigne la « courbure », c'est-a-dire la voite céleste
que parcourt le cheval mythique Dadhikravan.

dngu.

Deux sens & supprimer chez M. Grassmann, celui
de «membre d’une corporation », et celui de «penis »
insuffisamment justifié¢ pour le Rig-Veda. Il n’est pas
dit au vers X, 109, 5 que le Brahmacarin devient
«un membre de la corporation des dieux ». Ce n’est
pas 1a le style des Rishis : ils en ont un autre qui ne
vaut peut-étre pas mieux, mais qui est le leur et qu'il
faut leur laisser. L'auteur du vers en question a dit

que le Brahmacarin devenait « le membre unique des
dieux », c'est-d-dire réunissait dans sa personne toutes
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les énergies divines. Tant pis pour ccux 4 qui cette
théosophie déplait : ce n'est pas moi qui I'ai mise
dans le Rig-Veda; je me borne a I'y constater. Les
incrédules peuvent d'ailleurs se reporter a I'éloge du
Brahmacirin dans I'Atharva-Veda, XI, 5 : il est tout
entier dans le méme ton que notre vers. Quant au
sens de penis, je ne le crois pas nécessaire au vers
X, 85, 30 : cest le corps méme, la personne en-
titre de I'époux qui est enveloppée dans le « véte-
ment de I'épouse» quand le corps de celle-ci perd
sa beauté, cest-d-dire quand elle devient grosse :
Tidée que I'époux renait, a la lettre, dans le sein de
I'épouse qu'il a rendue meére, est essentiellement in-
dienne. 11 ne'me parait pas impossible que le mot
dnga, au singulier collectif, désigne ici le corps,
comme il le désigne en effet en sanscrit classique.

1 ajd.

Ce prétendu homonyme de aji «bouc» et de ajd
«non-né», que M. Roth et M. Grassmann rattachent
4 la racine gj « pousser», et parlequel ils expliquent
le nom du dieu Aja Ekapad, est a supprimer. Aja
Ekapad est «le non-né qui n'a qu'un pied», c'esl-3-
dire « qu'un séjour unique, le monde invisible». V.
Religion védique, III, p. 21 et suiv.

ajakdvd.

Le mot, employé seulement au vers VII, 50, 1,
est obscur assurément. Mais ol va-t-on prendre le



SSSPPN 7/ PN

sens de «scorpion» gn'on lui attribue? Nest-il pas
tout simplement un dérivé de gjakd «maladie de
I'ceil », de méme sens que le primitif?? I s'opposerait
ainsi trés bien au «mal de pied » dont il est question
ensuite. On pourrait méme se demander si 1'épithéte
durdricika ne signifie pas «qui empéche de voirn» :
mais ce n'est pas moi qui entrerai dans cette voie
dangereuse. Je ne veux pas imiter mes adversaires
en déterminantle sens d'un mot par un seul passage ;
quoique durdrigika ne se retrouve pas ailleurs, le rap-
prochement des emplois de sudri¢ika, par exemple,
ne permet guére de lui donner d'autre sens que «laid
avoir », épithéte qui, dureste, convient parfaitement,
sinon exclusivement, 4 une maladie de I'eil.
aij.

Cette racine conjuguée, soit seule, soit avec di-
verses préfixes autres que i, signifie « oindre, en-
duire », au propre et au figuré. Elle ne prend jamais,
selon moi, le sens vague d’« orner », ni surtout d'« ho-
norern.

Ainsi, cest au propre qu'Agni, le feu du sacrifice,
est «oint» de beurre, de ce beurre qu'on appelle
précisément djya, X, 88, 4, ou plus généralement
de l'offrande, et T'assimilation fréquente de l'offrande
etde la priére? explique parfaitement les passages
qui représentent Agni oint «de paroles», VI, 5, 6,

! Sayana part aussi du mot ajakd, mais son interprétation est un

peu différente.

? Religion védique, index 11, sous le mot offirande.
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«d’hommage», VI, 11, 4, «d'un hymne dans le
métre Gayatri, [, 188, 11.

Que des formules analogues soient appliquées a
des dieux autres qu'Agni, aiij n'y changera pas non
plus de sens : mais, par une figure d'un autre
genre, une expression qui ne convenait proprernent
qu'a I'épanchement d'un liquide sur le feu méme du
sacrifice, aura été étendue 4 un acte d’offrande dont
le feu n'est que l'instrument. M. Roth et M. Grass-
mann eux-mémes sont bien obligés de garder le sens
d'«oindre » ou d'«arroser » dans un passage ou 1l est
dit qu'Indra est «arrosé », plus exactement « oint» de
gouttes de liqueur, IIl, 40, 6. Pourquoi le changer
dans les autres en celui d'« honorer »? Les Rishis n'in-
sistent-ils pas & I'occasion sur la figure, par exemple
auvers VI, 69, 3, qui nomme expressément les « on-
guents» des priéres servant a «oindre» Indra et
Vishnu?

Pour le mélange du ait au Soma, M. Roth admet
la figure de ' onction », et en effet ce rite correspond
a peu prés dans la mythologie liturgique a1'épanche-
ment du beurre sur le feu sacré!. Mais adopter,
comme le fait M. Grassmann, le sens de «rendre
doux», clest effacer complétement I'image. Cepen-
dant I'équivalence des trois séries de formules est di-
rectement prouvée par la triple application a Agni,
V,1, 3; 3, 2, aux dieux en général, I, 151, 8, eta
Soma, IX, 103, 2 et passim, de la figure paraddxale

! Religion védique, index II, sous le mot offrande.
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«oindre de vaches». Les vaches sont le beurre, I'of-
frande (uclconque, le lait, les eaux, IX, g7, 57, 0u
les priéres?. Ici encore, du reste, le podte insiste a
l'occasion sur la figure : Soma coule, oint «d'on-
guents» qui sont des vaches, IX, 50, 5.

Cette figure de I'onction est en somme analogue &
celle du « vétement », si souvent appliquée a4 Soma
«se revétant de vaches» ou de «chants»?2, et aux
dieux en général «se revétant des priéres»3, et on
dit d’Agni indifféremment qu'il est oint de beurre, et
qu'il a pour vétement le beurre, III, 17, 1.

Les priéres elles-mémes sont, non pas vaguement
«préparées », mais «ointes» pour les dieux, I, 64,
1;V, 54, 1, cf. X, 100, 10, et les Rishis nous di-
sent en quoi consiste cette onction : I'hymne est
«oint avec la cuiller», 1,61, 5, et par conséquent est
oint de I'offrande ou, selon I'expression du vers VIII,
20, 8, est «oint de vaches». Ici encore le parallé-
lisme subsiste avec la figure du vétement : la priére,
en effet, doit plaire aux dieux comme une épouse
«aux beaux vétements», X, g1, 13. Les rapproche-
ments se pressent et témoignent de la conservation
du sens primitif, du vif sentiment de la figure. Effa-
cer cette figuie et tant d'autres, c'est Oter au style
des Rishis I'un de ses caractéres essentiels.

Ceux qui seraient peu sensibles a cet inconvé-

! Observations sur les figures de rhétorique dans le Rig-Veda,
dans les Mémoires de la Société de linguistique, IV, p. 127 et suiv.

2 Ibid., p. 131.

3 Ibd., p. 114.
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nient le seront peut-étre davantage 4 un défaut as-
surément plus grave, celui de méconnaitre des allu-
sions évidentes & des rites, a des pratiques positives.
Ainsi. il n'est pas dit vaguement au vers III, 38, 3,
que les anciens sages ont « préparé, armé les deux
mondes pour la domination», mais qu'ils les ont
«oints pour régner» : cest la cérémonie du sacre,
décrite par exemple dans I'Aitareya-Brahmana, VIII,
5 et suiv. La priére des nouveaux époux, au vers
X, 85, 43, ne signifie pas vaguement « qu'Aryaman
nous prépare i... » mais, « qu'il nous oigne pour at-
teindrc un age avancé» : cest la cérémonie de la
consécration nuptiale !.

Voici enfin des sens purement imaginaires. La ra-
cine aiij avec sdm ne signifie pas « unir». Au vers X,
85, 47,1l est dit, parune nouvelle allusion 4 la con-
sécration nuptiale : « Que tousles dieux, que les eaux?
oignent nos cceurs!» Au vers IX, 34, 4, Soma est,
non pas «uni a des formes», mais «enduit de for-
mes », comme ailleurs les deux mondes sont « revétus
de formes», I, 160, 2, cf. VII, 97, 6; nous cons-
tatons une fois de plus le parallélisme des deux
images de 1'enduit et du vétement. C'est ainsi encore
que Tvashtar a « enduit», c'est-i-dire revétu « tous
les animaux de leurs formes», I, 188, g. L'aurore
aussi est «enduite de formes brillantes», comme la
nuitde formes noires, I, 62, 8; elle « s'enduit de son

! Voir par exemple Indische Studien, V, p. 340-342 et cf. X, 68, 2.
* Ibid., p. 343. Leverbe sém aiijantu est 1a pour les eaux, comme
dans la seconde moitié de la stance sém dadhatu est appelé par dhatd.

J. As. Extrait n® 17. (1883.) 2
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éclatn, comme le dit le vers I, g2, 1, o M. Roth
introduit inutilement le sens de «faire paraitre».
Enfin, pour le vers X, 110, 10 (comme pour le vers
I, g2, 1 d'ailleurs), M. Grassmann corrige M. Roth :
les chemins des dieux sont «oints» de Toffrande,
et il faut sans doute interpréter de méme le vers VII,
hb, 5.

M. Grassmann entend, comme M. Roth, ce der-
nier passage en ce sens que le chemin est « rendu lisse,
glissant». Mais n'est-il pas dit expressément au vers
X, 110, 2, que Tananapat «oint les chemins de
la loi d’un doux liguide », c'est-a-dire, en somme, rend
le sacrifice agréable aux dieux, cf. I, 13, 235 142,
2; 188, 2;1II, 4, 2, et passim?

Le sens de «dévorer» me parait aussi purement
arbitraire. Agni «oint les plantes», X, 45, 4,
comme il «oint les deux mondes» dans sa course,
X, 80, 1, Cest-d-dire qu'il les fait briller. Le démon
mangeur dhommes est «oint», clest-a-dire souillé
de chair sanglante, X, 87, 161.

Il est inutile, pour expliquer le versI, 161, 4, de
donner 4 la racine aiij accompagnée du préfixe ni le
sens de «se cacher». Qu'on se rappelle seulement le
taureau qui «se revét des femmes célestes», V, 43,
13, Clest-a-dire des nuées, comme Soma se revét des

! Pour le vers X, 52, 3, M. Grassmann hésite lui-méme, au
moins dans son lexique, 2 introduire le sens de «dévorer». I s'agit
en réalité du Hotar Agni «oint par les dieux», cf. III, 1g, 5. Cest
sans doute encore 3 quelque onction analogue que fait allusion le
vers X, 62, 1.
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vaches. Tvashtar est « oint au milieu des femmes» :
c'est toujours l'équivalence des figures de 'onction
et du vétement. - 4

Quelques-unes de ces interprétations sont compli-
quées sans doute : mais elles se confirment toutes
I'une T'autre. Celles de M. Roth et de M. Grassmann
sont imaginées une 4 une pour esquiver les diffi-
cultés.

Avec le préfixe vi, la racine aij prend dans le
sanscrit classique le sens de « faire paraitre, mani-
fester», et elle n'en a pas d'autres : je ne vois pas de
raison décisive pour lui en attribuer d'autres dans le
Rig-Veda. On peut seulement y chercher le sens pri-
mitif, non pas de «oindre», mais au contraire de
«débarbouiller », par exemple au vers X, 85, 21/,
cof. Val., 8, 4, selon la valeur ordinaire du préfixe vi.
Dailleurs, dire de'Aurore, VII, 77, 3, des Maruts,
VIL, 56, 1; VIII, 7, 25, de Soma, IX, 71, 7, cf.
86, 43, qu'ils se manifestent?, c'est la méme chose
en somme que de dire qu'ils brillent. Les ¢ enduits »
éclatants qui recouvrent alors les Maruts, I, 64, 4 :
87, 1, s'opposent aux enduitsde la nuit, aktd?, dont
ils se débarrassent, vy dijate, ainsi que les aurores,
VII, 79, 2. La nuit elleméme peut étre «débar-
bouillée » en quelque sorte, X, 127, 7, par exemple
par les étoiles, 1, 87. 1. Le séjour quon souhaite

! Cf. Toppesition de abhy-akta et de sndta,dans Gakunta, s1. 129
de I'édition Pischel.
* Sur X, 86, 5, voir Religion védigue, U1, p. 270.

3 Voir plus haut ce mot, p. 5 et note 1.
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aux morts est un séjour « manifesté» par la succes-
sion des jours et des nuits (et par le retour périodique
des eaux), X, 14, g, c'est-a-dire un séjour analogue
a celui des vivants, et non enveloppé de ténébres éter-
nelles.
dijas.

Ce mot qui, de I'aveu général, signifie proprement
«onguent» ou «onction», I, 132, 2, et désigne par
exemple, dans le composé aiijaspd « buvant V'aiijas »,
I'offrande considérée comme un onguent’!, souléve
deux questions.

L'instrumental dijasd est usité adverbialement
dans la langue classique avec le sens de «immédiate-
ment» ou «en droite ligne», et a déja des emplois
analogues dans le Rig-Veda, ou d'ailleurs, ce que
n'ont remarqué ni M. Roth, ni M. Grassmann, il
parait se construire de préférence avec un verbe si-
gnifiant «enseigner», I, 139, 4; VI, 54, 1, cf. X,
32, 72, probablement dans le sens de « nettement »,
D'ol vient cet usage? On cite un passage ou la ra-
cine aiij « oindre », construite avec un régime signi-
fiant « chemin », exprimerait I'idée de «rendre glis-
sant». Mais j’'ai montré plus haut?® qu'il avait un
tout autre sens. Est-il méme trés vraisemblable en soi
que l'idée de 1a rapidité ou de la facilité de la marche

! Voir plus haut, p. 14 et 15.

* Jai eu tort (Religion védique, I, p. 137), de chercher dans la
forme aiijasinam un génitif pluriel de aiijasi : c'est bien T'accusatif fé-
minin singulier d'un dérivé afijastna, cf. Aitareya Brahmana, IV, 17.

3 P.a8.
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ait été exprimée par I'imaged’une «glissade » sur un
chemin «onctueux »? Si on graissait quelque chose,
c'était plutdt le moyeu de la roue:le versX, 156,3
montre justement que les Aryas védiques connais-
saient le vieux oing ou quelque chose d'approchant.
diijasi offrirait ainsi un parallélisme frappant avec
sukhd : Thistoire de ce dernier mot montre com-
ment un adjectif signitiant « dont le moyeu tourne
bien» a pu prendre le sens général d'«aisé, heu-
reux », et adverbialement de « facilement, heureuse-
ment». Cependant, pour dijasd, je crois qu'il faut
faire entrer aussi en ligne de compte les formules 1i- -
turgiques. Au vers X, 73, 7, on peut presque saisir
le passage de I'idée d'«onction» des véhicules ! diri-
gés vers les dieux, c'est-a-dire des sacrifices, a celle
de course facile et rapide.

L'autre question porte sur deux passages ol la
forme diijas serait un accusatif adverbial de méme
sens que diijasd. Des deux, il en est un, I, 190, 2,
ou M. Grassmann lui-méme abandonne ce sens dans
sa traduction (pour en admettre un plus arbitraire
encore). M. Ludwig I'y maintient, mais sans pouvoir
arriver, ni dans sa traduction, ni dans son commen-
taire, 4 une interprétation satisfaisante. Le fait est que

! ydna. Ce mot n’a pas le sens de «cheminy, et ses emplois vé-
diques s’expliquent parfaitement par le sens classique de « véhicule»;
tout au plus pourrait-on y ajouter le sens, également classique, de
«marche, voyage». S'il se construit parallélement 4 un mot signi-
fiant «chemin», il ne se confond cependant pas avec lui pour le sens :
1a legon ajdyana (Atharva-Veda, XVIII, 2, 53), que M. Roth atort,
selon moi, de rejeler, parait décisive.
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le versest passablenient mystique et panthéiste. Brihas-
patiy est, commeau vers X, 98, 1, identifté dd’atitres
personnages divins, a Vibhvan, i Mataricvan. On
dit en méme temps de lui qu'il est I'« espace » comme
on dit ailleuts qu'il enveloppe tous les étres, IT, 24,
11, et & ce mot «espace », vdramsi, est joint le mot
diijas : pourquoi cc mot ne désignerait-il pas '« en-
duit » des edtrx, comme aktit au vers II, 30, 1, Cest-
a-dire la mer céleste? Du méme coup serait expli-
qué le vers 1, 32, 2, ol hotre mot est rapproché de
samudrd «la mer» : les eaux délivrées par Indra soitt
descendues dans la mer, dans I'enduit (des eaux) qui
couvrentle ciel, ¢'est-a-dire en somme dans les huages.
Ces solutions ne s'imposent certainement pas : mais
je crois avoir montreé tout au moins qu'il y a 13 une
question & résoudre.
anji.

Encore un mgt signifiant « onguent». 1l désigne,
3oit 'enduit brillant dont se décorent f'aurore et les
Maruts, soit, en vertu des figures précédemment
étudiées’, Yoffrande ou inéme la priére. Mais il n'est
jamais adjectif.

Les vers I, 36, 13, etV, 52, 15, oit M. Grass-
mann a répété aprés M. Roth qu'il s'appliquait aux
prétres 2 préparant l'offrande ou la versant dans le

1 P. i4 et suiv.

* 1 ne 'agit méme pas de prétres an vers V, 52, 15, mais de
sirt, &est-3-dire de patrons, d’hommes riches faisant célébrer le sa-
crifice & leur profit.
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feu!, présentent tout simplement la construction si
fréquente de deux substantifs a Iinstrumental, dési-
gnant, I'un la personne agent intermédiaire, l'autre
la chose instrument de l'action. l.a formule « Nous
appelons Agni avec les onguents, avec les prétres?»,
I, 36, 13, équivaut a «Nous tinvoquons avec les
priéres, avec les prétres», I, 127, a; VIII, 46, 3.
Il est vrai que dans cette seconde formule, M. Grass-
mann, renongcant a faire un adjectif du mot désignant
la priére, qui estici manman, en fait un du mot qni
désigne les prétres, vipra, et lui donnele sens d'«ins-
piré» en le rapportant a la priére. Ce rapproche-
ment permet de juger une méthode qui consiste a
imaginer un expédient nouveau pour chaque cas par-
ticulier.

Ajoutons que le mot anji, substantif et rien que
substantif, n’est pas & volonté masculin, féminin et
neutre, comme le disent et M. Roth et M. Grass-
mann. Il n'est du moins jamais féminin : au vers X,
95, 6, clest encore une construction paralléle de
deux substantifs qui a fait attribuer ce genre au plu-
riel aijdyas, comnme si le mot féminin arundyas qui
le suit devait étre nécessairement un adjectif qui s’y
rapporte. Quant au neutre et au masculin, ils pa-
raissent étre & peu prés répartis entre le singulier et
le pluriel 3.

! Clest par le composé vrishad-aiiji « versant l'onguent», VII, 20,
9, que cette idée est exprimée.

* Les deux mots sont méme séparés par la césure entre le 3° et
le 4° pada.

3 Cependant on trouve le masculin singulier au vers XXIII, 21
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anu.

Adjectif signifiant « tont petit», mais qui n'est
employé dans le Rig-Veda qu'au féminin dnvi pris
substantivement. dnvi, selon M. Roth et M. Grass-
mann!, désignerait les doigts, en tant que fins, déli-
cats. Mais dans tous les passages ol on le rencontre,
il s'agit de la préparation du Soma. Or M. Roth et
M. Grassmann enseignent eux-mémes quun mot
dérivé de dnu, dnva, désigne le tamis servant & puri-
fier le Soma, avec ses «petits» intervalles par les-
quels passe le liquide, et ce sens parait en effet bien
établi?. N'est-il pas naturel d'attribuer le méme sens
au mot dnvi? Les Somas sont purifiés par les dnvi, I,
3, 4 : pas de difficulté. Le Soma coule par la double
opération de T'dnvi et de la pri¢re, IX, 15, 1; 26,
1,cf. 14, 6 : pas davantage. Reste le versIX,, 1, 7,
qui mentionne expressément les dix sceurs, c'est-a-
dire les dix doigts; mais pourquoi les dnvi ne dési-
gneraient-elles pas parallélement les trous du tamis,
qui, ainsi que les doigts, recoivent, gribhndnti, le
Soma? Rien de plus fréquent que les constructions

de la Vajasaueyi-Sambhita, ot le mot aiiji me parait pouvoir garder son
sens ordinaire d’onction : bien entendu, il s'agit de I'onction dont xl
est aussi questlon au vers X, 31, 10du Rig-Veda.

! Qui ont ici pour eux I'autorité /?) du Naighantuka : mais le méme
livee ne donne-t-il pas le sens de doigt & dhiti ?

2 Particuliérement par les expressions dty dnvani meshydh, tiré dn-
vani meshydh, oo meshydh est d'ailleurs, non un génitif singulier
comme le croit M. Grassmann, mais un accusatif pluriel construit
parallelement a dnvanti, cf. IX, 8,5
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de ce genre. Maintenant, si I'on demande pourquoi
le mot dnvi désignant le tamis de laine est féminin,
il suffira de rappeler la figure qui le représente le
plus fréquemment, c'est-d-dire « la brebis », dvi, mesht.

atatha.

Je doute fort de T'existence de ce mot bizarre que
M. Roth, et aprés lui M. Grassmann, supposent
formé de a privatif et de tdthd «ainsi, oui» dans le
sens de «quine dit pas oui, quirefuse ». Le prétendu
nominatif atathds', T, 82, 1, me parait étre plutot
une 2° personne du sing. moy. de at, & I'imparfait,
ou plus exactement au subjonctif impropre, et cette
interprétation s'accorde beaucoup mieux avec I'em-
ploi de la négation prohibitive md. La racine at si-
gnifie «aller, voyager». On dit 4 Indra «ne voyage
pas», c'est-d-dire «arréte-toi ici».

atapta-tana.

«Dont le corps n’a pas été cuit. » Désigne le mort
qui n'a pas été brulé (Religion ve’dique, I, p. 79 et
193). M. Roth et M. Grassmann expliquent ici
le mot corps, Korper, par le mot « Masse», pour
aboutir au sens vague de « quelque chose de cru». lls
me paraissent s'étre complétement mépris tous les
deux sur le sens de ce passage.

! La forme, si 'on s'en tient au texte de la Samhita, peut trés
bien éire prise sans accent (mdtathd iva) : T'accent aurait été intro-
duit abusivement dans le texte pada.
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atasd.

Ce mot, d'origine inconnue, est-il bien un nom
commun signifiant « broussailles » ? Ne serait-ce pas
plutot, comme le mot atast dans le sanscrit classique,
un nom propre de plante ou d'arbre ?

atasdyya.

Signifie bien « qui doit étre imploré », mais vient
du mot suivant, plutét que d'un hypothétique atasa,
qui aurait signifi¢ « celui qui voyage autour» : la dé-
rivation du sens serait difficile 4 comprendre.

atasi.

Cc théme, ou plutdt sans doute atast (on n'a que le
génitif pluriel atasinam, VIII, 3, 13), signifie, non
pas « mendiant », proprement « errant», comme le
supposent M. Roth et M. Grassmann, mais comme
I'a déja reconnu M. Ludwig, «priére», proprement
sans doute «voyageuse,, messageére ! ». C'est de ce mot
que dérive le précédent.

ati.
Cette particule n'a dans le dictionnaire de M. Grass-
mann, comme dans celui de M. Roth, que des ac-
ceptions faciles & déduire les unes des autres : mais ce

n'est pasune raison pour qu’elle soit réellement usitée
dans toutes ces acceptions. Je crois que l'usage ad-

! Religion védique, |, p. 290.
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verbial dans le sens de «extrémement, trés» est a
retrancher pour le Rig-Veda.

Méme observation pour le sens de « 4 travers (en
parlant du temps), pendant», X, 77, 2 : les Maruts
se fardent et prennent leur plus belle forme, non
«pendant beaucoup de nuits», mais «au dela, au
sortir de beaucoup de nuits», cf. VIII, 26, 3. Il sera
prudent aussi de réserver le sens de « outre » jusqu'au
jour ou quelqu'un aura compris le vers Val., 8, 3,
pour lequel il a été supposé sans grand profit2.
M. Grassmann a rejeté trés justement la construction
de dti avecle génitif supposée par M. Roth.

! M. Roth ne T'avait proposé que pour le vers II, 28, 1 ; mais dqti
y semble plutét construit avec le verbe qu'il faut de toute fagon sous-
entendre : «le dieu qui dépasse (tous les autres sacrificateurs) pour
le sacrifice.» L'hypothése du sens adverbial est encore moins néces-
saire pour les quatre autres passages que M. Grassmann a ajoutés
a celui-da : aux vers 1, 143, 3; X, 11, 7 et &G, 2, dti se construit
tout naturellement comme preéfixe avec le verbe [dans le dernier
« dépasser» c'est-a-dire «négliger»); le vers \1II, 46, 16 nest pas
tres clair, mais le plus probable est que ati y est préposition et gou-
verne kripayatds (V. ce mot}.

* En revanche, un lexicographe attentif, comme M. Grassmann,
a relever les moindres nuances de sens, n’aurait pas dii confondre
les passages oit Soma est représenté coulant d travers le tamis, 1X,
2,15 97, 4, avec ceux ol il est représenté « triomphant en coulant de
I’ennemi et des embiiches», IX, 66, 22; 106, 13. 1 est vrai que
dans le dernier cas, a I'exemple de M. Roth, il fait de hviras préci-
sément le tamis ; mais c'est 1 une de ces fantaisies qui me font par-
fois 1a partie trop belle, malgré I'appui qu'elles peuvent rencontrer
accidentellement dans les interprétations, d'ailleurs divergentes, des
commentateurs hindous. Au vers IX, 41, 2, il est évident que su-
vitdsya dépend de manamahe, qui ne doit donc pas étre réuni a at
dans le sens de shinidberstrebens : « Nous demandons fa prospérité
au deld des liens, en échappant aux liens. »
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atithi.

Ce mot signifie «hdte» : voild qui est incontes-
table. ll vient de la racine at, dans le sens de « voya-
ger»: c'est encore au moins trés probable. Ce qui est
une chimére, c'est de prétendre, comme M. Grass-
mann , retrouver la valeur étymologique du mot au
vers V, 50, 3. De ce quiil y est construit paralléle-
ment au mot nri « homme », il ne suit pas qu'il soit
adjectif : il y a simplement apposition. Remarquons
en passant que les hotes dont il s'agit 13, et qu'on de-
mande aux dieux, sont les prétres (cf. Thymne I, 125,
et le terme adma-sad). Il n'y a pas non plus & cher-
cher, comme le croit M. Grassmann, une confirma-
tion de 'étymologie, trés vraisemblable je le répéte,
de dtithi, dans le mot suivant.

atithin.

Ce mot, employé une seule fois, au féminin ati-
thint, comme épithéte des vaches mythiques que Bri-
haspati a fait sortir des montagnes célestes, X, 68,
3, ne doit pas signifier simplement «voyageur, voya-
geuse». Je crois plutét qu'il a le méme sens que
dtithi : mais je réserve la question pour l'article au-
quel donnera lieu une autre épithéte qui I'accompa-
gne, sidhvaryd.

ati-ydja.

Le sens de «trés pieux » semblerait un lapsus de
M. Roth, sil n’était reproduit dans le dictionnaire
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abrégé. M. Grassmann, aprés I'avoir accepté, s'est
vu lui-méme obligé de le remplacer dans sa traduc-
tion par le sens inverse de «faux sacrificateurn.
M. Ludwig traduit « celui qui sacrifie outre mesure ».
1l est certain tout au moins que le mot a un sens dé-
favorable. Je ne crois pas d'ailleurs qu'il désigne le
sacrifiant, mais bien le sacrifice, selon le sens du
mot ydja dans les autres composés ou il figure : la
formule «le prétre du sacrifice», VI, 53, 1, est au
moins aussi satisfaisante que «le prétre du sacri-
fiant ». Reste 4 savoiren quoi ce sacrifice est mauvais.
M. Ludwig a dans son commentaire une savante note
sur le danger des offrandes excessives, et il y a bien
des chances pour que notre mot signifie en effet
« sacrifice excessif».

dlarta-panthd.

Epithéte d’Aryaman aux vers V, 43, 1; X, 64, 5.
Elle signifie bien «dont les chemins ne sont pas
dépassés» : on pourrait seulement ajouter que ces
chemins sont des sacrifices, les chemins qui vont
- chez les dieux. Aryaman recoit précisément dans ces
deux passages les épithétes pdicahotri, saptdhotri, si-
gnifiant (cf. Sarasvati saptdsvasri, VI, 61, 10) «le
premier des cing» ou «des sept sacrificateurs ».

da-trishita.

Je ne pense pas que ce mot ait un sens différent de
d-trishnaj « non altéré ». Peu importe que les deux épi-
thétes soient données ensemble aux pierres du pres-
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soir, X, 94, 11; dans le méme vers ces pierres sont
appelées « immortelles » et « qui ne vieillissent pas».
La redondance est ordinaire dans les hymnes. Les
pierres du pressoir n'ont passoif, parce qu'elles boi-
vent le Soma, cf. ibid., 8. S'il fallait absolument
donner a l'une des deux épithétes le sens moral de
«non avides », je serais fort embarrassé pour choisir
entre les deux.

d-trishyat.

A encore le méme sens : il est bien possible que
les objets auxquels cette épithéte est appliquée, T,
71, 3, soient toujours les pierres du pressoir.

atka.

Jai déja soutenu (Religion védique 11, p. 305-
306 et Mémoires de la Société de linguistique, 1V,
p- 122) que ce mot n'avait pas d'autre sens que « vé-
tement», qu'il ne signifiait pas « éclair», comme on
I'a admis pour un passage unique; il est possible
d'ailleurs qu'au vers VI, 33, 3, dtkair soit unefaute
pour arkair, mais dans le sens d'«hymnes» et non
d'« éclairs ».

dtya.

M. Roth admet que ce mot, signifiant étymolo-
giquement «coureur» (de at), désigne le cheval.
M. Grassmann, dominé par les préoccupations éty-
mologiques, veut retrouver le sens primitif en divers
passages. Si le mot est appliqué a Agni ou a quelque
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autredieu, I, 149, 3;180. 2511, 7, 9; V, 44, 3,
il n'aura plus que le sens de «coureur». Mais quel
est le dieu védique qui n'a pas été représenté sous
la figure d’un cheval ? Est-il une représentation plus
fréquente pour Agni en particulier, dont il s'agit
dans trois de ces passages, et peut-étre dans tous les
quatre? Ce n'est pastout. Si le mot dtya est construit
avec un autre mot signifiant aussi « cheval », comme
sdpti, X, 6, 2; III, 22, 1, M. Grassmann n'en fera
plus qu'une épithéte de celui-la, sauf & faire de sdpti
a son tour une épithéte, quand il sera construit avec
dacva, VI, 59, 3 : tout cela pour ne pas reconnaitre
le fait si ordinaire dans le Rig-Veda de deux syno-
nymes en apposition'!. Concluons: le mot dtya si-
gnifie « cheval » et n'a pas d'autre emploi.

atrt.

Le sens ¢étymologique est «dévorant» : rien de
mieux. Mais le mot est dans le Rig-Veda le nom
propre d'un ancien chantre, du chef mythique d'une
famille sacerdotale. Faut-il, pour un passage unique

ou il est appliqué a Agni, supposer avec M. Roth et
M. Grassmann, qu'il a gardé son sens adjectif? Mais

' Aux vers [, 52, 1 etlll, 2, 3; 11, 34, 3 ¢t 13, M. Grassmann
rapporte dtya 3 des mots dont il est complétement indépendant.
Dans les deux premiers passages, vdja est le butin que le cheval doit
conquérir; dans le troisieme, le mot dgva est le terme auquel on
compare, dtya le terme de comjaraison; enfin, dans le dernier, pd-
Jjasa est un instrumental de maniére, tandis que niméghamand dtyena,
appliqué aux Maruts, rappelie que ces dieux «font uriner le cheval
célesten, cf. 1, 64, 6, c'est-a-dire font tomber la pluie.
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Agni recoit bien d'autres noms qui sont également
des noms de chefs de race plus ou moins confondus
avec lui (Voir Religion védique, 1, p. 47-70 et passim).
Réduit-on 4 un simple adjectif le nom d'Angiras,
par exemple, quand il est appliqué & Agni ? Pourquoi

traiter autrement le mot dtri ?

dtharvan.

N'est également employé que comme nom d'un
ancien prétre et de sa race. Il n'y a pas 'ombre d'une
raison pour en faire dans deux ou trois passages,
avec M. Roth et M. Grassmann, un nom commun
désignant le prétre en général. Je renonce 4 discuter
des interprétations aussi arbitraires.

atharvi.

M. Roth dit « percée d'une pointe (de fleche ou
autre)», M. Ludwig! «armée d'une lance», et
M. Grassmann «prétresse»: on voit qu'il y a de la
marge. Les deux premiers sens se rattachent a celui
qui a été imaginé pour expliquer les mots obscurs
athart, atharyi, etc., que je passe sous silence sans
garantir la signification qu'on leur a attribuée : c'gst
un échafaudage d’hypothéses. M. Grassmann dit
« prétresse », rattachant au moins notre mot & dthar-
van. Personne n'a T'air de se douter que Vigpala est
un personnage mythique (Religion védique, II,
p- 489). Je me contenterai de rapprocher 'applica-

' Eu reconnaissant dans son commentaire que le mot est obscur.
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tion qui lui est faite du nom d'atharvi, de celle du
nom d'd¢ngirastamd « a Taurore », VII, 75 v 1379, 3.

a-dakshina.

Ce mot, étant appliqué aux Navagvas, qui sont d'an-
ciens prétres, doit signifier, non pas «qui ne don-
nent pas», comme I'entendent M. Roth et M. Grass-
mann, mais «qui ne recoivent pas la ddkshind ou
salaire du sacrifice » : les Navagvas ont, sans salaire,
d'une fagon désintéressée, «trait les (montagnes)
inébranlables », c'est-a-dire « en ont fait sortir les eaux
ou la lumiére», X, 61, 10.

a-dabdha.

«Qui ne peutétre trompé, a qui on ne peut nuire
par la tromperie ». Apparemment Soma, qui a mille
yeux, IX, 60, 1 et 2, et qui voit tous les étres, IX
73, 8, a autant de titres qu'aucun autre dieu a I'épi-
théte «infailliblen. M. Roth et M. Grassmann
n'enseignent pas moins que ce mot, quand il est
appliqué 4 Soma, signific «clair, pur» : le lecteur
appreéciera. Il devrait aussi signifier, selon M. Roth,
integer, ou, selon M. Grassmann, «sincére, pieux ».
Comment cela ? Par le passage du sens passif au sens
actif apparemment? En réalité, dans les deux vers
ou M. Grassmann introduit ce nouveau sens, il s'ap-
plique, non & un homme, mais &4 un dieu : il ya
eu erreur de construction’.

! Dans I'un et dans I'autre, anacoluthe évidente. Au vers X, 87,
24, & Agni, le podte, aprés avoir dit «je Uexcite», proprement «je
J. As. Extrait n® 17. (1883.) 3
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a-dabhya.

Signifie aussi « infaillible ». M. Grassmann a raison
de soutenir contre M. Roth que cette épithéte, appli-
quée 4 la lumiére, ne signifie pas « pure »; mais c'est
aussi s'éloigner du sens véritable que de traduire «in-
destructible ». Lalumiére peut trés bien étre appelée
«infaillible », puisque le soleil, par exemple, est 'ceil
par lequel les dieux observent les actions des hom-
mes.

1. d-diti.

A supprimer. Il 0’y a qu'un seul mot ¢-diti. (Voir

Religion védique, 111, p. 97.) ’

2. d-diti.

Jai traité des emplois de ce mot dans ma Religion
védique, III, p. 88-89, 97, 160-161. Mais il y a prés
de sept ans que cette partie de I'ouvrage estimprimée.
En revenant aujourdhui sur ma premiére étude,
pour la rectifier sur certains points, je n'ai guére a
me reprocher que d'avoir trop facilement accepté
de mes devanciers des sens qui me paraissent au-
jourdhui insuffisamment justifiés. En effet, le mot
taiguise», puis «veilles, et non «veille sur, protége», ajout: «par
mes priéres» et qualifie Agni d’«infaillible, adabdha», en construi-
sant cet adjectif, comme régime, non du second verbe, mais du
premier. L'auteur du vers Vil., 11, 3, aprés avoir dit «protégez
Thomme pieux, Indra et Varuna», ajoute, en le recommandant
particuliérement 4 Varuna : «celui de vous qui, infaillible, protége
par sa sagesse». C'est faire une seconde violence au lexique que

d'attribuer pour ce seul passagc au verbz abhi pdti le sens de «anf-
merksam achten».
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désignant un personnage divin de forme assez indé-
cisc et d'origine abstraite, on.a abusé de cette situa-
tion pour le prendre tour a tour dans toutes les ac-
ceptions imaginables.

En dehors de ses emplois comme nom d'une déesse
meére des Kdityas, M. Roth, fidélement suivi par
M. Grassmann, suppose qu'il est, tantét un adjectif
signifiant : 1° «libre»; 2° «sans limites, infinin;
3° «sans fin, inépuisable »; tantdt un substantif abs-
trait signifiant : 1° «liberté, sécurité»; 2° « étendue
sans limites »; tantdt un adjectif pris substantivement
et désignant la vache, proprement «1'inépuisable ».
puis au figuré : 1° «I'épouse»; 2° «le lait». Quant a
la déessc elle représenterait I'étendue sans limites.

L’histoire du mot me parait beaucoup moins com-
pliquée. Il signifie d'abord «liberté », proprement « le
fait de n'étre pas lié» : ainsi on demande I'anéantis-
sement des démons, des Yatudhanas, pour l'daditi,
c'est-d-dire pour étre libre, X, 87, 18. La liberté a
été personnifiée en une déesse, comme divers autres
biens également désignés par des noms abstraits, par
exemple le « bien-étre», svasti, qui figure précisé-
ment dans une énumération de personnages divins
a coté d'Aditi, IV, 55, 3. Enfin différents étres,
passagérement identifiés a cette déesse d'origine abs-
traite, en ont pris le nom. En somme, un seul sens
primitif avec des applications diverses. Nulle valeur
adjective 4 proprement parler' : tout au plus pour-

! Cest en cefa surtout que J'ai a rectifier ma premiére étude.

2

J.,



—t3( 36 )
rait-on supposer que par un passage du sens abstrait
au sens concret dont il y a de nombreux exemples
dans la langue védique, le mot «liberté » aurait pris
le sens d'« étredibre ».

Maintenant, qu'est-ce que la « liberté», ou plus
exactement I'cabsence de liens»? C'est la forme du
bien exactement opposée 4 une forme du mal désignée
dans les hymnes, soit par le terme méme de «lien»,
pdga, etc., soit par des mots tels que dmhas «an-
goisse »; cest'équivalent du «libre espace», vdrivas,
urd, u lokd. Et quest-ce que I'cangoisse» ou les
«liens» ? Dans 1'ordre naturaliste, cest, comme le
mal en général, la nuit ou la sécheresse!. Dans 'or-
dre moral, cest le péché. L'«absence de liens»
pourra donc étre tour i tour le jour, ia fertilité due
aux eaux du ciel, I'espace méme ou s'épanchent la
lumiére et les eaux, et enfin I'nnocence. Ainsi la
formule «étre rendu a la grande dditi pour voir le
pére et la mére», I, a4, 1 et 2, peut faire allusion,
par opposition a 'cangoisse » de la nuit, au lever du
jour fui rend visibles le ciel et la terre. Une autre
formule «étre sans péché pour I'dditi, pour avoir I'd-
diti?», V, 82, 6, nous montre mieux encore le rap-
port des idées de liberté et d'innocence, surtout au
vers I, 24, 15, ot il est question en méme temps

! Les eaux sont, comme on sait, enveloppées, enlacées par le dé-
mon Ahi Vritra, dont le premier nom signifie « serpent », mais éveille
la méme idée que le mot dmhas «angoisse», tiré de la méme racine.

? M. Grassmann donne a notre mot, pour cette formule si carac-
téristique, le sens vague de «bien-étre impérissable ».
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des liens de Varuna, ces liens dont il enlace le pé-
cheur!.

La deéesse Aditi pourra représenter également ces
différents biens. C'est surtout comme personnifiant
I'innocence qu'elle a pu devenir la mére des A_dityas,
de Mitra et Varuna, dieux de la justice. Elle rend
I’homme «sans péché», IV, 39, 3. On demande 3
étre sans péché aux yeux? d’Aditi, IV, 12, 4. Les
formules qui lui sont adressées font sans doute
allusion au sens étymologique de son nom quand
elles lui demandent l'espace, ard, IV, 25, 5, cf. V,
46. 6; VIII, 25, 105 47, 9, la délivrance de I'an-
goisse, amhas, VII, 4o, 4; VIII, 18, 6; X, 36, 3,
ou qu'elles comparent 4 un prisonnier enchainé celui
qu’'Aditi doit rendre libre, VIII, 56, 14 et 18.

Dans 'ordre naturaliste, elle donne la lumiére,
VII, 82, 103, et cette déesse « brillante», I, 136, 3,
a pour face ou pour manifestation T'aurore, I, 113,
19.

Plus généralement, elle est, comme Pri¢ni par
exemple, une des formes innombrables de la vache
céleste. Ainsi s'expliquent ces expressions : «le lait
d’Aditi», IX, 96, 15; X, 11, 1, dou M. Roth et
M. Grassmann induisent fort inutilement pour dditi
le sens de «vache »*, proprement disent-ils «1'inépui-

! Religion védique, IIT, p. 157.

* Pour I'emploi du génitif, cf. tout particulitrement Atharva-Veda,
VIi'l\:;jié::ssmann fait ici fort inutilement d'¢diti une épithéte de

Savitar.
* U n'y a aucune raison ('introduire le sens de «vache» aux vers
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sable »; «la vache Aditin, ot ils font de notre mot
unc simple épithéte « inépuisable », sans tenir compte
de la mention des Adityas, VIII, go, 15, de Mitra
et Varuna, 1,153, 3, cf. VI, 67, 4, dans la méme
formule.

Du prétendu sens de «vache», M. Roth passe a
celui de «lait» : on aurait désigné ainsi le lait auquel
le Soma est mélé!. M. Grassmann va plus loin dans
l'application de la méthode étymologique : selon lui,
aditi désignerait directement le lait en tant que «iné-
puisable . La vérité est qu'il ne le désigne, ni direc-
tement, ni indirectement. L'expression dditer upds-
thas signific «le sein d'Aditi», rien de plus, rien de
moins, dans les hymnes a Soma aussi bien qu'au
vers VII, 88, 7, par exemple, ou au vers X, 5, 72,
cf. 72, 4. Le Soma préparé «dans le sein d'Aditi»,
IX, 26, 1; 71, 5, ¢f. 74, 5; X, 70, 7, est le Soma
céleste, cf. IX, 26, 3; 71, 1-h et 9; 74, 1-4 et 6,
4 moins, ce qui reviendrait au méme en somme,
qu'un des ustensiles du sacrifice, par exemple la peau
de vache sur laquelle on presse le Soma, ait regu le
nom de la meére céleste qu'elle représenterait sur la
terre. On ne peut s'étonner qu'Aditi elle-méme éléve

X, 69, 3; 74, 3, commc le fait encore M. Grassmann. SurV, 31,
5, voir p. 3g.

! Cette explication se raménerait & celle que j'ai donnée moi-méme
des emplois analogues et réels du mot gé ( Mémoires de la Société de
linguistique, IV, p. 134 et suiv.); c'est la condamnation par M. Roth
lni-méme de celle qu'il a donnée sous le mot g6, et daprés laquelle
g6 désignerait le lait eu tant que « produit de la vache».

* Ici aussi, M. Grassmann propose le sens de lait !
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la voix, de concert avec les pierres du pressoir, pour
exciterIndra, V, 31, 5, puisqu'il est dit ailleurs de la
mére dIndra, plus ou moins complétement identi-
fiée avec Aditi elle-méme, qu'elle lui a versé le
Somal.

Selon M. Roth, c'est également du prétendu sens
de «vache» qu'on serait passé a celui d'«épouse»,
par exemple, au vers XI, 1, 1, de I'Atharva-Veda :
en réalité I'épouse « qui désire des fils » recoit le nom
d’Aditi «<mére de héros», ibid., 11, comme une ap-
pellation de bon augure.

C’est par une imposition analogue du nom d'Aditi
a différents étres, divins ou humains, que s'expli-
quent tous les emplois du mot ol on lui a attribué
une valeur adjective. Ce qui prouve que dans I'ex-
pression dyadr dditis, V, 59, 8: X, 63,3,cf. 2,1le
mot dditi n'est pas une épithéte du ciel, c'est que le
nom d'Aditi, au singulier, est pareillement donné
au ciel et & la terre réunis en couple 2, IV, 55, 1;
VII, 62, 4.Nestil pasditauvers [, 89, 10 : «Aditi
est le ciel, Aditi est T'atmosphére,» etc.? Remar-
quons en passant que, pour ce vers, M. Grassmann
donne au mot dditi le sens (substantif) d'«infini»3.
Or le passage a incontestablement une portée pan-

! Religion védigue, I1I, p- 104.

* 1 est donné aussi 2 1a terre seule, Atharva-Veda, VI, 120, 1.

3 1 en fait autant pour le vers I, 113, 19, ot I'aurore est appelée
«laface d’Aditi», et pour le vers X, 72, 4, ou il a reculé devant le
paradoxe si net et si védique : « Daksba est né d’Aditi; Aditi est née

de Daksha». Nous reviendrons sur le vers V, 631, 8, & propos du
mot diti.
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theiste : mais de ce qu'Aditi y représenterait I'infini
(il serait plus exact de dire le grand tout), il ne ré-
sulterait pas qu'elle dit perdre son nom.

On lit encore dans le ménie vers : «Elle est la
mére, elle est le pére, elle est le fils, elle est tous
les dieux, elle est les cinq races, elle est ce qui est
né, elle est ce qui doit naitre.» Fautil beaucoup
s'étonner apres cela que son nom soit donné a diffe-
rents étres, méme males? Prigni d'ailleurs, que nous
avons déja rapprochée d’Aditi, n'est-elle pas tour a
tour male et femelle !?

I n'est pas trés facile de décider quel est T'Aditi
male? des vers IV, 3, 8; X, 92, 14. En tout cas, les
passages ou cet Aditi est Agni concordent parfaite-
ment avec la double identification d’Aditi au «fils»,
et d'Agni a Aditi, I, 1, 11. Sans doute 'hymne qui
renferme la seconde est expressément panthéiste
comme la formule ou se rencontre la premiére, et on
ne peut pas reconnaitre le méme caractére a tous les
passages ou Agni regoit le nom d’Aditi. Mais dans
presque tous 3, on découvre facilement la raison de
I'identification. Agni est appelé Aditi quand il donne
Iinnocence, I, g4, 15, comme Aditi elle-méme,
cf. Atharva-Veda, VII, 34, 1. Au vers IV, 1, 20,
le méme terme est destiné a former un jeu de mots
avec dtithi, et ce qui prouve qu'il y a bien la valeur

! Religion védique, 11, p. 397-398.

* Au vers 1V, 39, 3, il n’y a aucune raison de faire d’Aditi un per
sonnage méle : si se rapporte au chantre.

* Le seul passage indifférent est VIII, 19, 14.
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d’'un nom propre, c'est qu'au vers VII, g, 3, ou le
méme jeu de mots est répété, Agni recoit en outre
le nom de Mitra!.

Soma est une autre forme du «fils», et il «de-
vient» Aditi, VIII, 48, 2, cf. V, 44, 11, quand il
écarte la colére céleste.

Reste, comme preuves réelles ou apparentes de
la valeur adjective du mot dditi2, le pluriel au vers
VII, 52, 1:« 8) 1—\dityas, puissions-nous étre dditayas »,
etle dérivé adititvd, auvers VII, 51, 1. Comme onle
voit, il s'agit de deux hymnes attribués a Vasishtha,
qui se suivent immédiatement dans la collection : il
y a beaucoup de chances pour qu'ils soient du méme
auteur, et les deux exemples peuvent étre considérés
comme n'en faisant qu'un. Au vers VII, 51, 1, le
rapprochement de adititvd et de andgdstvd montre
que la «qualité d'aditi» est équivalente a I'«inno-
cence». Or la déessc Aditi est I'innocence person-
nifiée. Est-il impossible que le lyrisme d'un rishi ait
été jusqu'a prendre son nom comme synonyme
- d’«innocent » ? Maintenant, dans quelle mesure le
mot est-il ainsi passé du sens abstrait au sens con-
cret? Unseul exemple ne peut suffire pour le décider.
Mais en tout cas, il me parait plus prudent d'ad-
mettre une pereille dérivation de sens, que dattri-
buer au mot aditi une valeur adjective primitive?.

1 Gf. Religion védigue, 1II, p. 135.

? Sur VI, 82, 10, voir p. 37, n. 3.

3 Au vers X, 100, 1, cité par M. Grassmann sous le n® 3 «qui
ne cesse pas, éternel». le mot a évidemment son sens de substantif
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a-da.

Ce mot, supposé pour expliquer comme un no-
minatif pluriel 1a forme dduvas, est i remplacer par
d-davas , adverbe, «sans recevoir de dons». Il n'existe
pas de mot di. Voyez diivas.

d-deva.

e change pas de sensauvers VI, 22, 11, ¢ e
Ne ch d VI, 22 omm
e croit M. Grassmann; I'cimpie», quand impie si-
| t M. G 1

gnifie «démon », s'oppose a un dieu, aussi bien qu'un
«non-dieu ».

adbhutainas.

v

Je ne crois pas que ce mot puisse signiﬁer, comine
le veulent M. Roth et M. Grassmann, «chez qui on
ne peut remarquer aucune faute ». Il signifierait « dont
les fautes sont mystérieuses», si faute il y avait.
Mais énas désigne le «mal» en général. et particu-
litrement le mal fait aux hommes, soit par d'autres
hommes, soit par les dieux mémes!?, IV, 12, 5. Or
les Maruts sont des dieux parfois terribles comme
leur pére Rudra, et les Kdityas, dieux mystérieux
enire tous, lient comme ils délient: - rien d’éton-
nant donc que les Maruts, V, 87, 7, et les I—\_dityas,

abstrait «la liberté»; (e ce que deux substantifs sont construits pa-
rallélement, il ne suit pas que I'un d’eux doive de toute nécessité
étre transformé en adjectif. Sur le vers VII, 18, 8, voir Religion vé-
digue, 1I, p. 365.

' Cf. Religion védique, 111, p. 152 et suiv.
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VHI, 56, 7, recoivent I'épithéte «faisant du inal
mystérieusement ».

adma-sdd.

Signifie bien « convive». On aurait pu seulement
ajouter que ce titre est donné 4 Agni, VIII, 44, 29,
cf. 43, 19, et aux prétres, I, 124, 4; VII, 83, 7
(Voir Revue critique, 11 décembre 1875, p. 371),
et ¢quivaut A peu pres acelui d'«héte» également
donné au prétre divin et aux prétres mortels (Voir
plus haut dtithi).

admasadya.

« Assistance au festin», c'est-d-dire « le fait d'¢tre
recu comme hdten, et finalement «le fait d’officier
comme prétre», VIIL, 43, 19. Voir adma-sdd.

admasddvan.

Dérivé, dit M. Grassmann, de alma-sdd dans le
sens de «qui a des compagunons de table ». Non, mais
composé de ddman et de sadvan, synonyme de adma-
sdd, et appliqué également & Agni, VI, 4, 4.

da-dyu.

Ne signifie ni «sans tranchant», comme le vou-
lait autrefois M. Roth. ni «non brilant», comme
T'entend M. Grassmann, dont M. Roth a admis de-
puis l'interprétation. En effet, dyi ne signifie ni
«tranchant», ni «feur: il signifie «jour», et d-dyu
ne peut vouloir dire que «sans jour, plongé dans
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les téntbres». On demande aux dieux de plonger
dans les tén¢bres 'incantation du méchant, VII, 34,
12, comme on leur demanderait d'y plonger le mé-
chant lui-méme, X, 89, 15 et passim.
da-dri.

Je me déclare d’abord incapable de distinguer
les cas ou ce mot devrait, selon M. Grassmann, si-
gnifier simplement «rocher», de ceux ou il signifie
«montagne ». Mais voici qui est plus important : le
sens de « pierre de jet» est a supprimer. M. Grass-
mann l'a lui-méme abandonné dans sa traduction
pour le vers 1, 61, 7. L’hypothése du méme sens ne
lui a pas été d’'un grand secours pour une interpré-
tation satisfaisante du vers I, 168, 6 : il y prend
I'instrumental ddrind dans le sens de ddrir iva « comme
une pierre de jet» (sic). Reste le vers I, 51, 3, le
seul? pour lequel M. Roth ait imaginé ce sens de
«pierre de jetn. Mais dans un passage ol il est
question des exploits mythologiques d’Indra, par
exemple de T'ouverture de I'étable céleste en faveur
des Angiras, je ne vois pas pourquoi 1'ddri que le
dieu «fait danser» serait une pierre de jet, plutét
que la montagne «inébranlable» que lui seul peut
«ébranler», III, 30, 4 ct passim. Dés lors, il y a
lieu de se demander si ddri a jamais eu d’autre sens
propre que celui de «montagne», le seul qu'il ait en
effet dans les textes classiques, etsi ce n'est pas par

' Sur adrivat . voir ci-a; res,
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figure qu'il désigne surla terre les pierres du pressoir
comme il désigne le nuage dans le ciel. Pour moi,
je n'hésite pas : les pierres d'olt le Soma coule dans
le sacrifice représentent les montagnes, c'esl-a-dire
en fin de compte les nuages d'oti il coule sous sa
forme céleste.

adri-budhna.

Cette épithéte du trésor céleste, X, 108, 7, si-
gnifie «qui est au fond de la montagne » plutot que
«solidement établi sur des rochers», comme le pen-
sent M. Roth et M. Grassmann. C’est ce que prou-
verait au besoin l'application dans la Vajasaneyi-
Sambhita, XIII, 42, de la méme épithéte au cheval
céleste, fils du nuage.

adri-vat.

Employé seulement au vocatif adrivas, épithéte
d’'Indra, et une fois de Varuna, une autre fois de
Soma, ne peut signifier « armé d'une pierre de jet»,
si ddri n'a pas d'autre sens que «montagne» ! : mais
pourquoi les dieux, et en particulier Indra, ne rece-
vraient-ils pas la qualification de « maitre de la mon-
tagne»? La conquéte de la montagne céleste n'est-
elle pas I'exploit le plus ordinaire d'Indra? Le mot
pourrait aussi signifier tout simplement « habitant de
la montagne », c'est-a-dire «du ciel».

' Voir ci-dessus p. 44.
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a-drih, a-druhvan.

Signifient proprement « qui ne trompe pas ». Voir
Religion védique, 111, p. 180-181.

a-dvishenya.

N'est-il pas «qu'on ne doit pas hair», plutét que
«non malveillant »?

ddha.

Article bien étudié chez M. Grassmann. Parmi
les emplois quiil signale, je ne vois actuellement a
supprimer que le n° 3, le mot ddha n'ayant, dans
les passages cités, aucun rapport particulier avec la
conjonction qui suit; le n° 5, que lui-méme laisse
sans exemple; le n° g, ddha signifiant simplement
«et»! (n” 10 et 11) auxversIV, 10,2, etX, 6, 7;
enfin la prétendue combinaison ddha kim, au vers
IV, 5, 14, ou ces deux particules sont méme sépa-
rées par deux autres mots : M. Grassmann a d’ail-
leurs renoncé lui-méme dans sa traduction au sens,
voisin de celui du classique atha kim, qu'il lui avait
attribué dans son dictionnaire.

adhardt, adhardttdt.

Signifient tous les deux, non pas « dessous », mais
«de dessous» ou «du sud».

' La chose est particulicrement évidente au vers X, 6, 7, ou ddha
est répéle.
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adhi.

Le long article que M. Grassmann consacre i ce
mot pourrait, dans l'intérét de la clarté comme de
T'exactitude, étre considérablement réduit : ddhi se
joint a T'accusatif!, & Tinstrumental 2 et a I'ablatif 3
aussi bien qu'au locatif, sans en changer le sens*; il
signifie «en outre» dans les énumérations de noms
de nombre?.

1 VI, 6, 4 et VII, 36, 1 (ou l'accusatif prdtikam exprime I'idée
impliquée dans le verbe moyen d-idke : Agni allumé présente une
large face). Des autres passages- cités par M. Grassmann pour {'em-
ploi de ddhi avec I'accusatif, devx, I, 188, 6 et V, 61, 12, offrent
en réalité la particule construite avec I'instrumental (ddhi criyd), a
moins qu’elle ne doive étre jointe comme préfixe au verbe de la pro-
position; dans un autre, IV, 30, 15, ddhi réunit peut-étre pdiica aux
noms de nombre précédents; enfin, au vers IX, 12, 3, gritds n'ap-
pelle évidemment pas T'accusatif , pas plus avec ddhi que sans prépo-
sition : gaur{ estld, comme I'admet M. Whitney dans sa grammaire,
un locatif singulier, cf. IX, 14, 1, et non un accusatif duel.

2 Dans les locutions ddhi smina, ddhi snibhis, ol I'instrumental
signifie «en passant par. .. »; peut-étre aussi avec I'instrumental de
maniére dans ddhi criyd (voir la note précédente).

3 Je ne m'arréte pas & de simples lapsus tels que le locatif duel
bhravés, 1V, 38, 7, donné pour un ablatif.

¢ L'indifférence de ddhi pour les différents sens exprimeés par les
différents cas se trahit particuliérement au vers V, 78, g, ou il se
joint tour A tour au locatif du lieu ou I'on est et a I'ablatif du lieu
d’ou T'on sort. 4

8 VI, 18, 14; X, g3, 15, probablement aussi IV, 30, 15 (Voir
note 1 ci-dessus ), cf. VIII, 54, 11. M. Grassmann cherche encore
le sens de «en outre» dans plusieurs autres combinaisons : pour les
versIV, 18,12 et VI, 34, 1, il suffit d’'opposer la fin de son article
(ol il se réfute lui-méme) au commencement; au vers III, 53, 16,
Gdhi est également construit avec un locatif; reste le vers VIII,
A4, 13, ou ddhi est sans doute un préfixe 3 joindre au verbe de la
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adhi-gartya.

Non pas «qui est sur le si¢ge du char», mais « qui
est dans la fosse ». Voir Religion védique, 111, p. 31-
32, 122-125. Nous reviendrons sur ce mot a propos
de gdrta.

ddhi-ratha.

Ce mot est-il, comme T'entendent M. Roth et
M. Grassmann, un substantif neutre signifiant « charge
de char», ou un adjectifsignifiant « qui fait1a charge
d'un char»? Je préfére la ‘seconde interprétation,
parce que le mot ne se rencontre qu'avec le mot
sahdsra «mille ». qui se construit de méme avec les
adjectifs gdvya et devya : simple question de précision
philologique, le sens étant identique dans I'une et
l'autre analyse. Quand un poéte dit « les mille charges
de char» pour désigner les offrandes faites a Indra
par l'intermédiaire d'Agni, X, 98, g et 10,cf 11,
ne fait-il pas allusion au char qui, selon le rituel du
sacrifice, porte les tiges du Soma?

adhi-vakiri, adhi-vikda.

Termes équivalents a « protecteur, protection ».
Mais comment ont-ils pris ce sens? C'est une ques-
tion que je réserve pour l'étude de la racine vac
avec le préfixe ddhi.

proposition (ainsi qu'au vers VIIL, 10, 4, ou ydyos parait éire un ge-
nitif plutét qu'un locatif).
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d-dhenu.

H n'y aurait pas grand inconvénient & traduire
comme un adjectif, «ne donnant pas de lait», ce
terme qui se construit en apposition avec le mot gé
«vache», I, 117, 20, dans le sens de «qui n'est
pas une vache laiti¢re », si cette interprétation ne se
rattachait pas 4 I'idée, entretenue par M. Grassimann,
que le mot simple dhend est lui-méme employé
comme adjectif : voir dhend. Au vers X, 71, 5, éga-
lement, on doit, pour respecter I'image que le poéte
a en vue, s'en tenir au sens de vache : celui qui n'a
pas compris la parole sacrée n’emporte qu'une simple
illusion «qui n'est pas une vache laitiére » 'comme
doit 1'étre la vraie parole.

d-dhri. Voir ddhri-gu.
. ddhri- gu.

Le sens de « qu'on ne peut arréter, qui va sans
pouvoir étre arrété », imaginé par M. Roth, et accepté
par M. Grassmann, est une hypothése qui semble dé-
nuée de tout fondement. Le mot ga n'a jamais signi-
fié «allant» (pour vanar-gu, voir ce mot) : il na pas
d'autre sens que « vache ». Quant au mot ddhri, il n'est
connu que par ce composé ! et par un autre, adhri-
ja?. Ce dernier doit signifier «qui est né d'adhri»,

1 Auvers V, 20, 10 del’Atharva-Veda, I'édition méme de M. R’oth
porte ddrir, et non ddhrir.

* La différence d’accentuation ne me parait pas une raison suffi-
sante pour séparer les deux mots.

J. As. Extrait n° 17. (1883.) 4
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et adhrigu « qui a pour vache adhri»; ddhri, quelque
soit son sens étymologique, « qu'on ne peut arréter»,
si 'on veut, désigne donc un étre femelle, apparem-
ment une forme quelconque de la vache mythique
(cf. prigni-gu), et il a pu étre appliqué aux hommes,
qui ont pour vache la priére ou I'oflrande, aussi bien
qu'aux dieux, qui ont pour vache I'aurore oula nuée.

adhrija. Voir le précédent.
a-dhvasmdn.

N’a pas le sens vague de «sans tache » par la rai-
son que dhvasmdn n'a pas le sens vague de « tache » :
voir dhvasmdn. Le mot simple signifie « poussitre »
et le composé «sans poussitre». Les chemins des
dieux, II, 34, 5; 1X, 91, 3, cf. II, 35, 14, etleurs
chevaux, I, 139, 4, sont sans poussiére : c'est déja
le mythe bien connu de I'époque classique, Cf. le
sens de dhvams et de dhusara et les emplois védiques
de arenii.

dn-agnitrd.

Ne signifie pas «qui n'entretient pas le feunr,
comme le veulent M. Roth et M. Grassmann, par la
raison que la racine tr@ n'a que le sens de « proté-
ger, défendre». Comme il existe un mot trd, iden-
tique a la racine, qui signiﬁé «protecteur», et qui
figure précisément dans des passages ol les « races»
‘humaines sont représentées choisissant un dieu pour
protecteur, I, 100, 7; IV, 24, 3, il est hors de
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doute que les «races» dnagnitrds, I, 189, 3, sont
celles « qui n'ont pas pris Agni pour protecteur ».

an-apavyayat.

La racine vyd signifie « envelopper» ou «s'enve-
lopper, se revétir»; avec dpa, elle prend le sens in-
verse d'« écarter n, Atharva-Veda, VI, g1, 1, ou «re-
tirer un vétement, se dégager de »*. Comment arriver
de 12 au sens, d'ailleurs assez vague, de «nicht ablas-
send » proposé par M. Roth, et accepté par M. Grass-
mann? l est vrai qu'en s'en tenant aux sens connus,
on sera obligé de traduire au vers VI, 75, 7: «Les
chevaux détruisent les ennemis sans s'en dégager », ce
qui semblera assez étrange. Mais poarsuivons I'étude
du passage. Comment ces mémes chevaux détruisent-
ils les ennemis? « En les écrasant du bout du pied ».
Vous lisez bien : du bout du pied , prdpada, constam-
ment opposé dans les textes au talon, pdrshni. Si ce
n'est pas encore assez pour prouver que le vers en
question est une énigme,, comme la plapart de ceux
dont se compose 'hymne VI, 75, je citerai a 'avance
le mot wvrishapdni, épithéte des mémes chevaux.
M. Roth et M. Grassmann le traduisent «qui a de
forts sabots ». Mais je n'admeltrai jamais qu'un mot
aussi usité que pdni «main», et de sens aussi nette-
ment déterminé, puisse prendre, pour les besoins de

! Au vers VII, 81, 1, on peut entendre, sojt que 1'aurore siest dé-
gagée de I'obscurité, soit qu'elle I'a écartée : mais T'emploi de 1a
racine vyd avec la forme active et le sens neutre est prouvé en tout
cas par le vers I, 29, 6, ol elle est accompagnée du préfixe d.

4.
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linterprétation de quelques formules védiques, une
valeur absolument différente. A priori, il est évident
pour moi que, dans les cas en litige, c'est la mytho-
logie védique qui substitue I'idée de «main» & celle
de «sabot». Les chevaux mythiques ont, non seule-
ment des ailes, mais des cornes, I, 163, g:; pour-
quoi n'auraient-ils pas aussi des mains? Dans J'ordre
naturaliste, c'est un lieu commun que I'équivalence
mythologique des «pieds» et des «mains» comme
représentation des rayons du soleil. Il n'en faudrait
pas plus pour justifier, de la part de podtes aussi
friands de paradoxes que les rishis, T'application anx
chevaux solaires, et généralement aux chevaux cé-
lestes, des épithétes hiranyapdni «aux mains d'or»,
- VI, 7, a7, drdvatpini «qui court sur les mainsn,
littéralement « dont les mains courent», VIII, 5, 35,
d’autant plus que les mémes épithétes, I, 3.1; a1,
5 et passim, ou des épithétes analogues, VII, 73, 4,
cf. I, 38, i1, sont attribudes aux dienx mémes. En
dehors des composés de ce genre, on n'a pu signaler
dans toute la littérature sanscrite qu'un seul exemple
du prétendu scns de «sabot», et toujours dans le
Rig-Veda, au vers II, 31, 2. Il sagissait dans ce
dernier passage d'échapper au sens : « Les chevaux
frappent de leurs mains la surface de la terren,. ou
plutét « frappent avec les mains sur la surface de la
terre», car le texte ne dit pas autre chose. En sub-
stituant le sens de «sabot» ou «pied» & celui de
«main», on arrive pour I'ensemble du passage au sens
suivant, adopté par M. Ludwig comme par M. Grass-
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mann : «Quand les chevaux rapides, parcourant l'air
en le frappant de leurs piéds, foulent avec leurs sa-
bots la surface de la terre.» Clest-d-dire quon
n'échappe 4 I'énigme que pour aboutir au non-
sens. Eh bien non! le mot pan ne signifie pas «sa-
bot», il signifie «main», et pas autre chose. Les
pieds des chevaux en question étant occupés dans
Tair, ce sont leurs mains qui travaillent sur terre.
Veut-on savoir ce qu'elles y font? Cest précisément
le composé vritha-pini qui nous l'apprendra : nos
chevaux, car ce sont les mémes qui figurent au vers
VI, 75, 7, ont «a la main les méales » cest-a-dire « les
pierres & presser le Soma» (X, g4, 6 et passim); cf.
grdva-lm'sta, I,15, 7. Les chevaux eux-mémes ne dif-
ferent pas de ces taureaux dontil estdit ailleurs, I, 84,
16, qu'ils ont des fléches a la bouche (leurs priéres)
et quiils frappent au cceur (des dieux). Ce sont les
prétres tout simplement, Auvers1I, 31, 2, en méme
temps qu'ils frappent sur la terre avec leurs mains
(ténant les pierres qui broient les tiges de Soma),
ils traversent les airs, c'est-d-dire jouent le réle de
coursiers célestés amenant les dieux au sacrifice, ou
-conduisant leurs patrons a la victoire. Au vers VI,
75, 7, en méme temps quiils ont les pierres du
pressonr a la main, ils triomphent des ennemis en
les écrasant de la pointe du pied, et sans se dégager
denx, cest-a-dire en somme, sans le moindre effort,
et sans changer de place. Ajoutons que ces paradoxes
liturgiques contribueront & I'explication des, épi-
thétes dont il « été question plus haut, les chevaux
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des dieux pouvant étre i {'occasion confondus avec
les prétres qui aménent les dieux au sacrifice.

dnap:zsphur, dnapasphara, dnapasphurat.

Ces mots; employés au féminin comme épithétes
de la vache; signifient, non pas, comme le veut
M. Grassmann, « qui ne repousse pas (celui qui veut
la traire)», mais «qui ne se retire pas, qui ne se
dérobe pas », comme }¢ prouve 'emploi de la racine
sphur avec dpa, au vers VI, 61, 14. La nuance est
plus importante qu'on ne pourrait croire. La « vache
qui se dérobe » est un mythe équivalent i celui de la
«mauvaise mére», et j'en ai, le premier je crois,
montré I'importance dans ma Religion védigue, 1I,
P- 71 et suiv.

anarva et anarvdn. .

Ces mots, auxquels M. Grassmann, suivi depuis
par M. Roth dans le dictionnaire abrégé, ajoute
inutilement un anarvdna?!, signifieraient, selon 'un
et l'autre intepréte, tantdt irrésistible, invincible,
tantdt sans entraves, sans limites, en sécurité, etec.
Ici le sens @'a pas été imaginé par M. Roth : il lui a
été fourni par le Nirukta. Mais Yaska avait procédé
par simple hypothése comme aurait pu faire M. Roth
lui-méme?2.

L J
1 f,a forme anarvdnas est un nom. pl., appliqué comme épithéte
A une série de dieux, V, 51, 11, ou pris substantivement pour ia
désigner a lui seul, VIII, 31, 12, et la forme anarvénam, un acc.
sing. de anarvdn, avec un a bref qui se retrouve aussi par exemple
dans la déclinaison de vrishan (cf. Whitney, 426).
* Son interprétation n’est qu'une étymologie, puisqu'il traduit (VI,
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Si le chemin n'était pas ainsi obstrué par les hy-
pothéses anciennes ou nouvelles, le premier éléve
venu, ayant & traduire les mots en question, et con-
naissant le simple drvan, 4 c6té duquel on peut trés
légitimement ! supposer une autre forme arva, au-
rait naturellement trouvé {'explication des mots en
question : drvan signifiant « cheval», anarvd et anar-
vdn doivent signifier «sans cheval ». Essayons de ce
sens. L'épithéte est appliquée aux Maruts, I, 37, 1,
cf. VI, 48, 15; or nous apprenons par le vers VI,
6, 7. que le «chemin?» des Maruts peut étre « sans
chevaux » anagvds, c'est-a-dire qu'’ils peuvent voyager
sans chevaux. Elle T'est aussi a Indra, IV, 17, 120, &
Indra combattant, VII, 20, 3; VIII, 81, 8; X, g9,
3,cf. 61,13 : orlevers V, 31, 5 dit, non moins
formellement, des roues lancées par Indra contre
les Dasyus; qu’elles étaient « sans chevaux » anacvdsas.
Mais, dira-t-on, Indra a pounitant des chevaux ! Sans
doute ! Mais il plait de temps en temps aux Rishis,
particuliérement quand ils veulent exalter sa puis-
sance, de dire qu'il ne s'en est pas servi pour accom-
plir ses exploits. C’est ainsi que les dieux sauvent et
font triompher par leur puissance, Thomme méme
et le char « qui n'ont pas de cheval», a volonté anar-

33) anarvdn par a-pratyrita, mot dénué de sens en sanserit, ou en
tout cas n'ayant pas celui d'eirrésistible» ou de «qui ne trouve pas
de résistance», mais forgé; ou détourné de son sens pour fournir
une explication de anarvén par la racine ar.

! Cf. rikvd et rikvan, ribhvd et ribhvan, takvd et tékvan, ranvd et
rdnvan, cikvd et gikvan, vdkva et vékvan.
* 2 Et non le char : ydma, voir ce mot.
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vdnam, I, 136, 5, of. 94, 2, ou anagvdm, I, 112,
12. De méme le butin anarvdn, II, 6, 5, est celui
qu'on conquiert ou qu'on rentre chez soi sans che-
vaux, toujours grice au secours des dieux : le don
d’Aditi est anarvd, I, 185, 3, c'est-a-dire arrive aux
hommes sans étre trainé par des chevaux. L’hymne
de louange qui porte Indra comme un char est
anarvdn, I, 51,12, c'est-a-dire roule sans étre trainé
par des chevaux : c'est ainsi qu'au vers IV, 36, 1, le
char mystique représentant le sacrifice est « sans che-
vaux», anagvd. Il est naturel que, comme la priére,
le «maitre de la priére», c'est-a dire Brahmanas pati
ou Brihaspati soit aussi qualifié de anarvdn, I, 190,
1; VII, 97, 5. Plus généralement, on doit com-
prendre maintenant qu'une épithéte signifiant «sans
cheval », c'est-3-dire en somme «qui n'a pas besoin
de chevaux », ait pu étre appliquée aux dieux en gé-
néral, I, 19o, 6; X, 36,11; X, 65, 3,et particu-
lirement A Savitar, V, 49, 4, 4 Aditi et aux Adityas.
II, 4o, 6; VII, ho,4; X, 92, th, cf. V, 51,113
VIII, 31, 12, ces dieux mystérieux « dont le chemin
ne peut étre aper¢u des hommes», I, 105, 16. Les
chemins mémes des Adityas recoivent I'épithéte anar-
vdn au vers VIII, 18, 2 : mais nous avons bien vu
le chemin des Maruts, dieux parfois mystérieux
aussi, recevoir I'épithéte anagvd au vers VI, 66, 7.
Le parallélisme des emplois de ces deux mots se
poursuit jusqu’au bout et parait concluant. Le vers I,
164, 2, daprés lequel un seul cheval 4 sept formes
trainerait la roue « sans cheval » anarvd, n’a pas besoin
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d'étre raisonnable, puisqu'il fait partie d'une série
d’énigmes. Enfin le vers X, 61, 5, ol le méchant
pére (Voir Religion védique, II, p. 109) recoit la méme
épithéte, sans doute en qualité de personnage mys-
térieux, fournit {'explication du vers I, 116, 16,
ou il est dit que les.Acvins ont rendu la wvue .2
Rijragva aveuglé par le méchant pére. (Ibid., III,
p- 6) «chez celui qui n'a pas de cheval».

dn-ar¢ani.

-Nom de démon, VIII, 32, 2. -S'il est, comme on
ne peut guére en douter, apparenté d anarga, con-
tenu dans le composé dnarga-rti, c'est-A-dire s'il a
étymologiquement un sens favorable, il pourra ‘étre
rapproché, & cet égard, de pipra (Religion védigue,
I1, p. 349).

dn-avaprigna.

Cette épithéte des tissus dont se revét 'étre my-
thologique célébré au vers I, 152, 4, n'a pas la.si-
gnification vague de «non séparé». Le rapproche-
ment du substantif avaprajjana, désignant la fin, le
bord extréme du tissu, suggére plutot I'idée de « non
achevé, non arrété». Le vers fait partie d'une série
d’énigmes. Le personnage en question se revét de
tissus tendus, vitatd, apparemment sur le métier, et
non achevés, non arrétés, dnavaprigna : ces tissus
sont sans doute les priéres, les sacrifices, dont da
trame n'a pas de fin, qui se continuent sans cesse.
On sait que les pritres, en particulier, sont des véte-
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ments qui servent i parer les dieux ( Religion védigue,
I1, p. 268, et Index II, au mot vétement).

anavabravd.

Epithéte, non d'Indra' comme le dit M. Grass-
mann, mais de Manyu, la colére personnifiée, X,
84, 5. Parait signifier, non pas «dont on ne peut
dire rien de mal?», mais « qu'on ne peut écarter ou
apaiser par des paroles»; cf. I'emploi de la racine
yaj avec dva d'une part, et de I'autre les mots apa-
vaktdr, anapavicand?. Cf. aussi ci-dessous anavdyd.

anavabhrd-radhas.

Signifierait, selon M. Roth et M. Grassmann,
« qui fait des dons durables ». Mais pourquoi cette épi-
théte n'est-elle appliquée qu'aux Maruts, divinités de
caractére équivoque, tantot bienveillantes, tantot
malveillantes comme leur pére Rudra? Au vers I,
166, 7, elle est précisément rapprochée d’une autre,
alatrind, qui n’est employée que deux fois, la seconde
fois comme ¢épithéte du démon Vala. Il se pourrait
donc que anavabhrdrdadhas signifiat, conformément -
au sens ordinaire et naturel de la racine bhar avec
dva, «dont les dons ne descendent pas, sont difficiles
4 faire descendre; avares de leurs dons ». Pour skam-

! La comparaison avec Indra porte évidemment sur vijeshakrit
«qui donne la victoire».

? Quoique ce sens plit éire appuyé, je m'empresse de le recon-
naitre, sur Temploi réel des racines vac et vad avec dva.

3 Cf. aussi A. V., VI, 42, 1 et 3 : dva manydm tanomi te.
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bhd-deshna, également rapproché de ce mot au vers
I,166,7,v.5. 0.

an-avasd.

N'a pas pour second terme un mot dvasd «repos»,
comme le veulent M. Roth et M. Grassmann, par la
raison que ce mot n'existe pas'. Le second terme
du composé est avasd, auquel M. Roth et M. Grass-
mann donnent le sens de «nourriture». Il désigne
en tout cas quelque chose d'utile en voyage, Cat. Br.,
II, 6, 12, 17; ordans le seul passage ou figure notre
composé, VI, 66, 7, il s'agit justement du «che-
min » 2, c'est-A-dire du voyage des Maruts, qui, grace
4 la puissance merveilleuse de ces dieux, s'accomplit
«asans cheval, sans cocher, sans rénes» et «sans
avasd » : c'est I'évidence méme.
dn-avasyat.

N'est pas neutre «ne se reposant pas», mais actif
et gouverne l'accusatif drtham dans son seul emploi
auvers IV, 13, 3 : «ne cessant pas leur travail ».

dn-avahvara.

Employé une seule fois, sous la forme dnavahva-
ram, au vers II, 41, 6. Cette forme serait, selon
M. Roth et M. Grassmann, l'accusatif d'un adjectif

! La forme dvasam, au vers IV, 23, 3, est le génitif pluriel de
dras, désignant probablement les offrandes auxquelles Indra fait
attention, veda, cf. 4.

* Et non du char, ydma, cf. p. 55, note 2.



~——t0¢( 60 )oes—

pris substantivement « celui qui ne trompe pas ». Mais
il se pourrait aussi que le verbe sacete fut neutre
«ils vont ensemble», cf. A. V. VI, 42, 1 et a, et
que dnavahvaram fit un adverbe signifiant «sans avoir
a craindre -de tromperie» : Fadjectif aurait signifié
«qu'on ne peut écarter, doa, par la tromperie », (cf.
ci-dessus, anavabravd, et ci-dessous an-avdyd). Cette
interprétation est & peu prés celle de Dusga, dans
son.commentaire-sur le Nirukta.

an-avdyd.

Epithéte de la haine des dieux (contre I'impie),
VII, 104, 2. Signilie, non pas «qui ne cesse pas»,
mais « qu'on nepeut détourner par des supplications ».
Ce. sens, que I'emploi de Ia racine i (4 l'intensif) avec
dva, I, 24, 1 4, rend évident, semble avoir été d'abord
reconnu par M. Roth qui traduisait « unverséhnlich » :
il m'est impossible de esmprendre pourquoi M. Grass-
mann et. M. Roth lui-méme (sous avdya, et dans le
dictionnaire abrégé) I'ont abandonné. Cf. encore ana-
vabravd.

dn-agvadd.

Cette épithéte de la montagne céleste, V, 54, 5,
a,-non pas le sens vague et insignifiant de «qui ne
donne pas de chevaux », mais le sens précis de « qui
ne donne pas, ‘qui retient le cheval»; il s'agit du
cheval mythique, soleil ou éclair.

dnashia-pagu.
Epithéte de Pashan, le dieu qui fait retrouver les



objets, et particuliérement les troupeaux perdus ou
cachés ( Religion védique, Il, p. h21). Ne signifie pas
seulement « qui ne perd rien de son troupeau », mais
«qui empéche les troupeaux-de se perdre ».

dnashia-vedas.

Méme observation : «qui empéche les trésors de
se perdre ».

an-asthdn.

Je crois avec M. ‘Grassmann, contre {'opinion de
M. Roth, que clest bien ce mot au nom. masc., et
non anasthd au nom. fém., qui figure au vers I, 164,
& (Voir Religion védigue, 11, p. 99). :

4 and.

Selon M. Grassmann, signifie «car» : cette signi-
fication serait particuliérement claire aux vers X,
94, 3 et 4. Javoue que la question me parait beau-
coup plus obscure, et je suspends mon jugement.

an-dgd.

«Qui ne vient pas». A supprimer : la forme and-
gds, en dépit de la différence d'accentuation, a le
méme sens que dndgas (v. I'index de I'Atharva-Veda,
s. v.). L'auteur du vers X, 165, 2, demande que
Toiseau, messager de la mort, reste inoffensif. Le
motdndgas, en effet, a ce sens aussi hien que celui de
«sans péché ». Voir dgas. C'est d'ailleurs V'interpréta-
tion de M. Roth dans le dictionnaire abrégé.
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an-anubhiti.

Signifierait «indifférence ». M. Roth arrivait 4 ce
sens par lidée d'«inatiention», M. Grassmann par
celui de «manque de dévotion». La premiére idée
seraitau moins & peu prés conforme 4 I'in des sens
classiques de bha avec dnu. M. Grassmann appuie
sans doute la seconde sur le sens de «jemandem
zustreben» qu'il attribue 4 la méme combinaison
pour deux passages du Rig-Veda : mais aux vers I,
173, 8 et VII, 31, g, il est dit en réalité, selon le
seul sens védique de bhii avec dnu, que les gouttes de
Soma, que toutes les vaches agréables, c'est-a-dire
encore les offrandes_ou les priéres, « atteignent» In-
dra, «arrivent jusqu'a lui». Je crois donc que dnd-
nubhiiti est proprement «le fait de ne pas atteindre,
de ne pouvoir faire arriver son offrande jusqu'aux
dieux », et désigne lc sacrifice inefficace, sans mau-
vaise volonté de la part de celui qui T'offre. Il est dit
au vers VI, 47, 17, qu'lndra rejette ces sacrifices.
Le passage est justement un de ceux, trés rares d'ail-
leurs, oi1 ce dieu est présenté sous un aspect malveil-
lant : il abandonne ses anciens amis pour de nou-
veaux. Ajoutons quil n'y avait aucune nécessité,
méme en adoptant le sens d'«indifférence », de sup-
poser ici un passage du sens abstrait au sens concret,
ou que du moins ce passage pouvait s'expliquer par
une figure n'impliquant nullement une modification
du sens usuel. M. Roth est allé plus loin encore
dans le dictionnaire abrégé, en n'admettant plus
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pour notre mot d'autre sens que celui de « désobéis-
sant, impie ».
dan-abha.

Ne signifie pas « désobéissant» par la raison que
abhit ne signifie pas « obéissant ». Le mot simple si-
gnifie, conformément aux emplois de bhi avec d
(voir bha), « qui s'accroit, qui devient adulte, vigou-.
reux»; il s'emploie comme épithéte des chants, des
priéres, I, 64, 1, qu'il parait aussi désigner quand il
est employé seul, ibid., 6, et 56, 3; V. 35; 3 : au
versI, 51, 9, dnabhi désigne, par opposition & abhis
«celles qui ne sont pas vigoureuses », les incantations
de T'ennemi sans doute, par opposition aux priéres
du suppliant. Le renvoi du dictionnaire abrégé a la
Maitrayani-Samhita, I, 8, 5, est sans doute un lap-
sas : le ot qui se rencontre dans ce passage est
an-abha «non avare ».

an-amrind.

- « Unbekampfbar, unverleztlich ». C'est sans doute
cela en gros : mais ne pourrait-on pas préciser da-
_vantage? Le rapprochement de amaritdr, 1V, 20, 7,
et de dmdr, particuliérement aux vers IV, 31, g;
VIII, 24, 5, semble montrer que la racine mar
(mrin) avec d désigne de préférence T'acte de ceux
qui voudraient empécher les dons d'Indra de se ré-
pandre sur ses suppliants, l'acte des calomniateurs

peut-étre, ou tout au moins, au propre, des «ron-
geurs» : Cest le sens que doit donner a la racine
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mar « broyer »le préfixed, «attaquer en broyant, com-
mencer & broyer». Indra andmyind, I, 33, 1, serait
donc Indra contre lequel les rongeurs ne peuvent
rien : justement, dans le méme passage, on lui de-
mande cette richesse, ces dons que les rongeurs,
dmiras, ne peuvent I'empécher de faire aux mortels.

dn-dyata.

Epithéte du soleil dans un passage, IV, 13, 5
(=14, 5), ol le poéte s'étonne que V'astre ne tombe
pas du haut du ciel. M. Roth et M. Grassmann le
traduisent « non appuyé, non lié ». Ce sens convien-
drait' sans doute au contexte, oi se trouve encore
I'épithéte dnibaddha-« non attaché »; et, en fait, ‘c'est
du contexte seul qu'on a pu le tirer, car les sens
connus de la racine-yam avec d ne F'auraient jambis
suggéré. Mais c'est vraiment se contenter trop faci-
lement. d-yam signifie camener » :]e soleil ne tombe
pas, bien qu'il ne soit pas attaché, et qu'il ne soit
pas non plus «amené», cf. I, 130, 2, par quelque
attelage ailé. Car ici le poéte oublie, volontairement
sans doute, le ‘mythe des chevaux du soleil : «En
vertu de quelle- nature, & lui propre, va-t-il ainsi ?
Qui I'a vu?» '

an-acastd.

Signifie, comme I'enseignait d'abord M. Roth,
«sans espérance». et non «sans gloire» comme le
veut M. Grassmann. Il m'est impossible de com-
preadre la correction du dictionnaire abrégé : «en
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qui on ne peut se fier». Le verbe d-cams est beau-
coup plus souvent neutre que transitif, et le sens
passif ne peut convenir au seul emploi connu de
notre mot, I, a9, 1.
dn-dgirdd.

Ce composé, employé une seule fois, X, 27, 1,
renferme le mot dgir plutdt que le mot dgis. On ne
dit guére, que je sache, méme dans le Rig-Veda,
«donner une priére », ni surtout « donner un souhait,
agis », pour «prier» : on peut trés bien dire au con-
traire donner la libation désignée par le mot dgir, et
«celui qui ne donne pas la libation » sera une dési-
gnation tout aussi naturelle de I'impie. M. Roth,
daps le dictionnaire abrégé, tire une interprétation
moins invraisemblable de dgis «souhait» : «qui ne
remplit pas les soubaits ».

an-ird.

Cette épithéte dela parole, IV, 5, 14, n'a pas le
sens vague de «sans-suc, sans force». Si ird signifie
«bneuvage libation », et désigne particuliérement le
lait, si I'épithéte irdvati « douée d'ird » est donnée in-
différemment a la vache, V, 69, 2, et a la parole
sacrée, V, 63, 6, identifiée ou non a la voix du
tonnerre, rien n'est plus simple que de rapprocher
I'épithete anird de T'épithéte ddhenu (voir ce mot) et
d’admettre que la parole des impies a été appelée
une parole'« mauvaise laitiére », ce qui nous rameéne

J. As. Extrait n° 17. (1883.) . 5



—t0( 66 Jer—
toujeurs, -mais plus siirement, au sens de « stérile,

inféconde ».
an-ird.
Ce mot, étant rapproché de kshidh «la faimn,
VIII, 49, 20, aussi bien que de dmivd « la maladie »,

me paraitavoir, non pas le sens vague de « faiblesse »,
mais celui de «disette de lait». Voir le précédent.

dnika.

Le sens primitif de ce mot est-il réellement « vi-
sage»? Oui, ou plutét le sens de «visage» viendrait
lui-méme de celui de «bouche», si la véritable éty-
mologie était celle qui part de la racine an «souffler,
respirer». M. Bréal en a proposé une autre (Mé&
moires de la Société de linguistique, I, p. 405), qui
me parait plus vraisemblable. Quoi qu'il en soit, le
mot désigne essentiellement dans la langue védique
le coté par ou, I'aspectsous lequel une chose se pré-
sente. Le sens de «visage», qui est possible en soi,
et qu'on reconnait au mot correspondant en: zend,
ne simpose nulle part!. S'il existait réellement, il
n'y aurait aueune raison de reculer devant les pas-
sages qui nous représenteraient le sacrificateur «alty-

! Au vers VII, 36, 1 de I'Atharva-Veda, le rapprochement de
akshyan peut faire fllusion; en réalité c'est & samkaca, du compoeé
mddhusamkace, que répond dnikam : «Nos youx ont I'apparence de
liqueurs enivrantes (nous enivrent mntueﬂementl, et I'aspect soms
leguel nous nous montrons (I'image de notre situation réciproque),
c'est 'onction qui nous a unis». Sur samdiijanam, voyez plus haut,

p- 17
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mant le visage d'Agni», VII, 1, 8; X, 69, 3, plutot
que devant ceux ol il aurait été dit simplement que
«le visage d’Agni brille quand il a été allumé», 1V, 5,
15, cf. 12, 3. Ges pudeurs, ces effarouchements
devant la hardiesse incohérente des figures védiques
m'étonnent toujours.

Mais en fait de sens précis et concrets, les seuls
qui soient parfaitement établis pour le meot dnika
sont celui de «pointe» d'une fléche, parfaitement
chir dans les passages que M. Roth emprunte aux
Brahmanas, et celui d'« armée » qui est courant dans
le sanscrit classique. Le premier peut servir 3 expli-
quer {'épithéte catdnika® des traits d'Indra, Val,, a,
»; cf. 1, 2, mais non (par la substitution suppesée
de Fidée de tranchant a celle de pointe) le vers V,
48, &, ot le génitif paragds « de 1a hache » dépend,
non de dnikam, mais de ri#, ni le vers IV, a3, 7, ot
Indra est représenté aiguisant, non ses armes, mais
les propres « formes » sous lesquelles il se manifeste :
il n'y a pas de métaphore plus banale dans les hymmnes
(voir ¢d); de méme, si Vépithéte sv-anika, appliquée
a Agni, signifie simplement «qui a un bel aspectw,
il 'y a pas de raison pour donner i T'épithéte tigmd-
nika, appliquée au méme dieu, I, 95, 2, un sens
autre que «dont laspect, dont la forme est aigui-
sée ». Quant au sens d'«armée», ou 4 un sens plus
primitif de «rang», qui parait se rencontrer dans

F'Atharva-Veda, V, 21, 8 et g; VI, 103, 3, on peut

! Qui autrement aurait pu s'entendre «prenant cent formes »,
5.
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étre tenté de lc reconnaitre dans un certain nombre
de passages du Rig-Veda ol dnika est construit avec
un génitif pluriel désignant les Maruts, les vaches cé-
lestes, etc.!. Mais de méme que dpivritam usriydnam
dnikam,I, 121, 4, pourrait bien signifier « la forme
cachée des vaches», comme gdhyam ndma génam,

V, 3, 3, etde méme que ndma maritam, VIII, 2o,

13, oumdrutam, VII, 57, 1, par exemple (cf. dhdma
miratam, Religion védique, III, p. 211 en note),
tout en désignant la troupe des Maruts, ne signifie
proprement que «la nature, I'essence des Maruts»,
il serait bien possible que mardtam dnikam signifiat
simplement «la forme sous laquelle se manifestent
les Maruts». Ea tout cas, le vers VIII, 85, g, ou
cet dnika des Maruts est appelé « une arme aiguisée »,
cf. A. V., IV, 27, 7, confirme l'interprétation mé-
taphorique qui a été donnée tout & I'heure du vers
IV, 23, 7.

Dans un bon nombre de cas, 'équivalence du
mot dnika et des mots qui expriment 'idée des for-
mes, des manifestations diverses dun méme é&tre
mythlque rupd ndman, dhdman, etc., est évidente.
I sert 4 opposer la forme céleste du feu a sa forme
terrestre, II, 35, 11; V, 2, 1, et & exprimer le par-
tage primitif du feu entre les foyers des divers sacri-
ficateurs, VII, 1,9, cf. III, 19, 4. 1 faut remarquer

! Clest par un Iap,m.g évident que M. Grassmaun a rangé sous ce
chefle vers I, 115, 1 ol le soleil est appelé «la forme sous laquelle
se manifestent les dieuxs, ou, si 'on veut, le «visage des dieux», cf.
A. V., XIlI, 2, 34.
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particuliéfernent ses emplois 4 I'instrumental singu-

lier, II, 9, 6, ou pluriel, pour désigner les formes

sous lesquelles Agni opére en telle ou telle cir-

constarice, toutes ses formes, IV, 10, 3; VII, 8, 5,
" ou, en particulier, «ses formes domestiques », T1I, 1,

15. L'épithéte parv-anika, appliquée & Agni, signifie

pareillement « qui a beaucoup de formes» .

Notre mot sert ericore a exprimer I'idée qu'un étre
ou un phénoméne déterminé est la manifestation
particuliére d’'un autre étre, cf. VII, 88, 2, ou méme
d’'une idée tout a fait abstraite : 1'aurore est la ma-
nifestation d'Aditi, I, 113, 19; le soleil est la ma-
nifestation de la loi, VI, 51, 1%; Agni est l'aspect
sous lequel se manifestent les sacrifices, X, 2, 6.
Le vers V, 76, 1 peut s'entendre aussi en ce sens
qu'Agni est la manifestation des aurores (qu'il an-
nonce lorsqu’il brille le matin). On dit aux feux :
« Protégez-nous raildrendnikena, sous la forme de
Rudra (et sous le nom de Sagara)», V. S., V, 34.

Il est donc possible, quoi qu'en dise M. Ludwig
dans son commentaire, d'expliquer le vers VII, 4,
3, sans prendre le locatif du mot trés connu samsdd
«assemblée» comme un infinitif jouant le réle de
verbe personnel : «Agni»; I'Agni céleste ou uni-
versel, «a brillé dans 1'assemblée sous la forme,

-1 Cf. encore try-anikd, I1I, 56, 3, cdtur-anika, V, 48, 5 : J'ai bien
peur qu'il ne faille renoncer pour ce dernier au sens de «qui a quatre
visages», c'estd-dire «qui fait face de quatre cdtés», que javais
moi-méme accepté, Religion védique, 1lI, p- 131.

* Sur ce passage, nouveau lapsus de M. Grassmann.
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dnike, de ce dieu que les mortels ont saisi et qui
aime A se laisser prendre par eux», c'est-d-dire «du
feu terrestre, du feu du sacrifice ».

Ce passage nous donne la clef de plusieurs autres
ot le mot dnika est emiployé pareillement au locatif
(comme le mot ripd au vers I, 164, 6), et pour
plusieurs desquels M. Grassmann a propesé, non
sans hésitation et faute de mieux, un sens équivalent
a celui du latin coram. En fait, ce sens ne pourrait
guére convenir quau vers VIII, 63, 4, pour lequel
justement il n'était pas indiqué dans le lexiquae, et
qui d’ailleurs s'explique trés bien sans lui : « {'aspect,
la forme d’Agni » équivaut & « Agni» tout court, et le
locatif n’est pas plus surprenant qu'au vers 1V, 31,
132 et en beaucoup d'autres passages: on dit de ceux
qui prospérent par la faveur d'un dieu, qu'ils pros-
pérent «en lui». Mais aux vers IV, 58, 113 VI, 43,
5, dnike parait bien signifier «sous la forme den :
le beurre, ghritd, figure mythique des eaux du ciel,
a été apporté dans le combat (d'Indra, je suppose),
précisément «sous la forme » des eaux; Soma, subs-
titué & Indra, a trouvé P'océan céleste « sous la forme »
des aurores, dont 'apparition est en effet si souvent
comparée al'épanchement des eaux (Religion védique,
I, 313-314).

Au vers IX, 97, 22, la parole sacrée est repré-
sentée opérant «sous la loi de l'ainén, c'est-d-dire
dans le ciel qu'habite I'ainé du Soma terrestre, et
«sous la forme du kshd ». Le mot kshii, que son sens
étymologique soit ou non « nourriture », est évidem-



—t0e( 71 )oas—

ment, d'apres les emplois de kshumdnt et ceux de pa-
rukshd, un des mots innombrables qui désignent
dans la langue védique les dons du ciel, et particu-
litrement la pluie : or les eaux, ou la voix du toh-
nerre qui en sort, correspondent dans le ciel & Ja
parole sacrde. Tout cela est compliqué sans doute;
mais ce n'est pas moi qui crée cette complication,
et ce n'est pas ma faute si, en dehors de mon «sys-
téné», on n'a su trouver pour expliquer ce passage
que des fantnisles telles que «im Sits der Speise»,
ou des énigmes comme «an der Nalirung Spitze»!.

Reste le vers VIII, y1, 13 : ici, M. Grassmann
luiméme a trouvé commode de traduire vdydr dnike
ain Sturmes Drang ». Jarrive & peu prés au méme
résultat, mais sans coup de force, et par une inter-
prétation conforme aux précédentes : les chants s'éla-
vent vers Agni « sous la forme du vent», pareils aux
vents : la comparaison est banale (Religion védigue,

I, p. 279, 291, 309).
1. dna.

L'usage adverbial de cette particule, dans le sens
de «ensuiten, assez mal établi pour la littérature
classique, l'est encore moins pour le Rig-Veda.
M. Roth lui-méme, aprés 'avoir admis (article dnu)
pour le vers X, 27, 17, I'a abandonné de fait en ci-

! Ou encore des analyses grammaticales comme celle qui fait de
yn.kshos, la lecon du Sama-Veda, le génitif duel d'un composé de
lya et dé ksham! H est clair que Jyukshu équivaut & kshu, €t insiste
séitlemerit sur 1a nature céléste des eaitx.
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tant le méme passage sous as accompagné du pré-
fixe dnu, et M. Grassmann a reproduit les deux attri-
butions sans en remarquer la contradiction. Au vers
IX, 86, 43, il est impossible de séparer dnu.de
dydbhik, of. dnu dytin et dpa dyidbhilk « de jour en jour,
pendant de longs jours ». Si dnu y ést adverbe, il si-
gnifiera en tout cas, non pas « ensuite », mais « avec
suite, d'une fagon suivie ». Aussi bien M. Grassmann,
par une nouvelle contradiction, semble-t-il admettre
sous div 1a combinaison qu’il niait de fait sous dnu.
— 11 y aurait beaucoup a dire sur la répartition des
nuances de sens, réelles ou tout au moins possibles,
de 1a préposition entre ses différents emplois : mais
ce n'est pas, selon moi, affaire de lexique. Je re-
marquerai seulement qu'aux vers I, 37, g3 141, g;
1V, a1, 7, dnu ne régit pas sim (voir ce mot) mais yd{.

a. dnu,

Voir Religion védique, II, p. 359-360.

dnu-gdyas.
Cette épithéte du char des Agvins, VIIL, 5, 34,

doit signifier, non pas «suivi par les chants», mais
«docile aux chants, aux pritres». (Manque dans le
dictionnaire de Pétersbourg, et aussi dans I'abrégé.)

dn-udita.

Signifie «non encore prononcé » tout simplement,
cf. A.V., V, 1, 2. Le sens de nefandus repose sur
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_ une fausse interprétation du vers X, 95, 1 (Voir
Religion védique, II, p. 95).

anudéyi.

Voir la note de M. Ludwig, dans son commen-
taire sur I’hymne X, 85, 6. Mais aux vers X, 135,
5 et 6? La question me semble encore bien obscure.

anubhartri.

Au féminin anabhartrt, cette épithéte de la voix cé-
leste des Maruts, répondant a la priére des hommes,
I, 88, 6, signifie peut-étre « qui nourrit aprés» : la
pri¢re a nourri les Maruts, et ensuite le tonnerre,
en répandant les eaux du ciel surla terre, nourrit les
hommmes, cf. I, 164, 51.

anubhiti.
Voir dndnabhat:.
anushtubh.

Peut trés bien étre le rythme de ce nom au vers
X, 124, 9, comme au vers X, 130, 4.

anu-shvadhdm.

Signifie étymologiquement, non pas «selon la vo-
lonté propre », mais «selon la nature propre » (Voir
Religion védique, 111, p. 210, en note).

anusphurd.

Voir sphur avec dna.
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dn-ardhvabhds.

«Dessen Licht nicht in die Hohe strebt» n’a pas
grand sens. Ce mot, désignant I'ennemi vaincu par
I'homme pieux, V, 77, 4, signifie évidemment « chez
lequel la clarté (d'Agni, voir bhds) ne s'éléve pas»,
cest-a-dire «qui n'allume pas le feu sacré», en
d'autres termes, « qui ne sacrifie pas».

dn-armi.

Un cheval, vdjin, «sans vaguenr, VIH, 24, a2,
dans le sens de «qui ne fait pas de faux pas», n'a pas
dutout I'nir d'une métaphore védique. Je crois pluatdt
que le cheval sans vague est le Soma «non mouilié,
non encore mélé a T'eau», dnapta, IX, 16, 3. La
construction est difficile : ydmam, s'il n'est pas déja
un gérondif en am, ne peut guére étre qu'un infini-
tif, ef. I, 73, 10; II, 5, 1; III, a7, 3, dépendant
d'un verbe sous-entendu, tel que «va»: « Va con-
duire le cheval non encore mouillé», cest-a-dire
fais couler le Soma sur le tamis, cf. IX, 16, 3.

an-rikshard.

Ce mot signifierait « sans épines »selonle Nirukta,
IX, 32, dont l'interprétation est suivie par M. Roth
et par M. Grassmann. En réalité les commentatenrs
hindous en ignoraient le sens, puisquun autre,
cité par M. Roth lui-méme dans ses Erliuteran-
gen sur le Nirukta, p. 132, le divise ainsi : a-npi-
kshara. C’est une étymologie substituée & une autre
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étymologie (la racine arch du Nirukta). Il me parait
beaucoup plus probable que le second terme du
composé est un mot rikshara équivalent a riksha
«ours», 4 moins que le suffixe dérivatif ra n'ait été
ajouté seulement au composé, comme ill'a peut-étre
ét¢ dans a¢rivd. On demande que la terre, I, a2,
15, et particuliéremens que les chemins, I, 41, 4;
I, a7, 6; X, 85, a3, soient «sans ours», of. VIII,
al, 27 (et voir sous riksha), comme on demande
ailleurs qu'ils soient «sans loup », avrikd, VI, 4, 8.
L'épithéte avrikd est méme devenue banale pour la
sécurité qu'on doit a la protection'des dieux, I, 48,
15 et passim.

dn-rita.
Voir Religion védigne, 111, Index I, sous rita.

dnrita-deva.

Signifie, non pas précisément « qui adore les fgux
dieux», mais «qui a commerce avec les démons,
qui prend pour dieux ceux qui e sont pas ritdvan »
(voir ce mot). M. Grassmann a eu tort de reprendre
1e sens de « mauvais joueur », que M. Roth avait assez
vite abandonné (sous devd), aprés 1'avoir le premier
proposé : il n’existe pas de mbt devd tiré de la racine
div « joner » (voir antidevd).

an-end.

A supprimer : «sans attelage de cerfs» ou de «bi-
ches » serait an-etd ou an-enl. La forme anends, VI,
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66, 7, doit étre l'accusatif neutre du mot suivant,
pris adverbialement, cf. adveshds, V, 87, 8.

an-ends.

Ce mot signifie-t-il «sans péché» ou « qui ne cause
pas demal»? Le second sens, qui concorderait avec
celui que j'ai adopté pour.ddbhutainas, serait pos-
sible, non seulement quand le mot est appliqué aux

dieux, mais quand il est appliqué au sacrifiant, VII,

86, 4 : il serait alors 4 peu prés synonyme de
arakshds.

an-ehds. 4

Selon M. Roth et M. Grassmann, ce composé,
dont le second terme est évidemment formé de la
racine th «désirer», signifierait, tant6t «élevé au-
dessus de tout désir, incomparable», tantdt «pro-
tégé contre tout désir, siir». Les deux sens, d'une
part sont cherchés bien loin, d’autre part sont bien
différents I'un de l'autre. Je crois que le mot n’a
qu'un sens, et que ce sens est indiqué avec une
grande précision au vers I, 129, g, ou le chemin
que suit Indra est appelé a la fois anehds et arakshds.
La seconde épithéte signifie proprement « sans Rak-
shas, sans démon », et par suite « qui ne nuit pas».
Ce dernier sens convient parfaitement 4 anehds. Il
lui convient étymologiquement, si on admiet que la
racine ith «désirer», avec un préfixe d (d -+ ithas),
prend le sens de « en vouloir 4 ». Il lui convient aussi
dans tous ses emplois, d’'abord comme épithéte d’'un
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chemin, VI, 51,16 (cf. VIII, 38, 16); V. 5., IV,
29, comme nous venons de le voir, puis comme
épithéte d'un char divin, appelé en méme temps
vidveshas «sans haine», VIII, 22, 2 (cf. aussi VIII,
58, 16), des divers dieux, III, g, 1; X, 61, 12 et
22 (ot anchdsas est un génitif dépendant de te),
Val.,, 1, 45 2,4, et partlcuhérement du ciel et de la
terre, X, 63, 10, appelés en méme temps « pro-
pices, givé», VI, 75, 10, et des Adityas, VIII, 18,
5, enfin et surtout des rites du sacrifice, I, 4o, 4,
des hymnes, III, 51, 3, de la formulel, 40, 6, qu'on
appelle également ailleurs arakshds «non démo-
niaque», V, 87, 9; VII, 85, 1, pour l'opposer a
Pincantation perfide, et par suite des sacrifiants eux-
mémes, VIII, 45, 11. Tout au plus pourra-t-il étre
nécessaire quand la méme épithéte est appliquée aux
dons, aux faveurs des dieux, et particuli¢rement
d'Aditi et des Adityas (ou est prise substantivement
pour désigner ces dons), I. 185, 3;V, 65, 5; VI,
50, 3; VIII, 18, 215 47, 15 56, 12. cf. VIII, 31,
12, d'en nuancer légérement la signification dans
le sens affirmatif, et de traduire littéralement, non
plus « qui ne nuit pas », mais « qui comprend I'exemp-
tion de tout mal »; c'est ainsi que I'épithéte anamivd
« sans maladie», par exemple, appliquée au terme
. vague de «richesse», III, 16, 3, éveille I'idée d'un
bien qui «consiste dans I'absence de maladie ».

Mon interprétation du mot anehds est entiérement
confirmée par ses emplois dans I'Atharva-Veda et
dans le Catapatha-Brahmana. Au vers VI, 84, 3. de
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I'Atharva-Veda, on demande & Nirriti, la destruction
personnifiée, de « détacher les liens » et d'étre anchds
(enehd au nominatif), c'est-d-dire «inoffensive ».
Dans le Gatapatha-Brahmana, I, 5, 1, 17, la for-
mule aditaye syimarehasah rappelle inévitablement la
formule analogue du Rig-Veda ot figure le mot dna-
gas «innocent», V, 82, 6.

anta.

Il est vrai de dire que ce mot signifte limite, extré-
mité, non seulement d'une longueur, mais aussi d'un
espace (au propre et au figuré, voir particuliérement
I, 53, 14; V,15, 5): il serait plus précis d'ajouter
qu'il a dans le Rig-Veda le second sens beaucomp
plus souvent que le premier (qui ne se rencontre
guere quaux vers IV, 1, 11, et IV, 16, 3). Lie sena
de «bord » est particuli¢érement clairau vers X, x 11,
8, ot le bord des eaux est opposé a leur surface et &
leur fond. « Le bord» ou «les bords» du ciel ou de
la terre, ce sont leurs extrémités les plus lointaines;
nulle part il ne parait nécessaire de s'en tenir a la
ligne apparente o se rencontrent le ciel et la terre,
cest-a-dire & I'horizon : quant aux « deux extrémités n
de Tatmosphére, V, 47, 3, ce sont, si je ne me
trompe, le ciel et la terre eux-mémes, et au vers X,
82, 1, les «premiers bords» qui ont été fixés par
Vigvakarman, aprés quoi le ciel et la terre ont été
étendus (eomme un tissu, cf. IH, 6, 5 et passim),
représentent, non pas directement l'orient, mais le
cemmencement du tissu. C'est au contraire la fin da
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tissu, et non, comme le pense M. Grassmann, la fin
du temps, que les anciens saerificateurs n'ont pas
atteinte, I, 179, 2: car le tissu du sacrifice est un
tissu sans fin (voir dravaprigna). En revanche, il ne
¢agit pas, auvers [, 37, 6, d’'un bord de tissu, mais
de lextrémité du ciel et de I'extrémité de la terre,
que les Maruts «secouent» : car ces dieux ébranlent
les deux mondes, I, 64, 3; VII, 57, 1. Enfin, on
comprend que «au bord du feu» signifie «auprés
du fem», X, 34, 11 : on comprendrait moins bien
g¢ « du bord » (absolument) signifiat « de prés» : au
vers I, 3g, a1, les ablatifs dntdt et pardkdt doivent
sans doute étxe construits avec le 'vers suivant : c'est
I'aurore qui vient « du bord, de loin », c'est-a-dire de
Pextrémité du ciel, cf. I, 61, 4.

antama.

N'est pas a rapprocher, au moins dixectement,
dednle, mais bien de dntara. Ce mot n'a que le sens
du mot latin correspondant intimas, le sens figuré
dans la plupart des passages, le sens propre au vers
E, 27, 5 : les biens supérieurs et intermédiaires op-
posés A Ia richesse intérieure, c'est-3-dire 4 la richesse
de la maison ou du domaine, sont, comme en tant
d’autres passages, les trésors du ciel et de Yatmos-
phére, clest-a-dire, au moins a Forigine de la for-
wule, la lumiére et la pluie.

antdr.

Nlest pas pris au figuré au vers X, 124, 4 : Agni
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sort bel et bien du sein du pére Asura (Voir Religion
védique, I, p. gg), du ventre de I'Asura, comme il
est dit ailleurs, III, 29, 14. I n'y a véritablement
figure qu'au vers VII, 86, a; encore continuerais-je
a traduire «dans le sein», et non simplement « en
compagnie de Varuna ».

antara.

Ce mot, dans le Rig-Veda, n'a pas plus que dn-
tama le sens de «voisin». Les versII, 41,8;1I1,18,
a; VI, 15, 3; 63, a; X, 115, 5, prouvent sim-
plement que les Aryas védiques avaient, aussi bien
que des amis, des ennemis intimes, intérieurs, par
opposition aux ennemis extérieurs, étrangers, pdra,
et rien n'empéche de prendre dntara dans le méme
sens au vers VI, 5, 4. Agni, au contraire, est un
ami intime, X, 53, 1, et intime au sens propre,
puisqu'il habite la maison. De méme dntard bhdj, I,
104, 6, est la jouissance intime, le bonheur do-
mestique, 4 moins que ce ne soit simplement la
jouissance qui nous est chére. L'épithéte dntard
donnée A la pritre, X, g1, 13, rappelle I'épithéte
dntama qu'elle recoit ailleurs, VI, 45, 30 et passim :
ici elle s'explique d'autant mieux dans le sens du
latin intima, que la priére est comparée a une épouse.
M. Grassmann la traduit lui-méme « chére, agréable »
dans d'autres passages ou elle est encore apphquée a
Ihymne, & la parole sacrée?.

1 Reste & expliquer le vers VI, 61, 10 ¢ mais eroues voisiness
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antard-bhard:

«Qui apporte au miliei, qui procure, commu-
nique », de bhar'd « qui porte » (sans régime) et antard
«au milieu» (également sans régimie), serait bien
pauvre de sens. Ce composé, épithéte d'Indra faisant
des dons, ddnavant, VIII, 32, 12, me semble plu-
t8t un possessif, ayimt pour secord terme bhdra
¢ gain, pfofit, butin» (voir ce mot), régi par la pré-
position antard. Le sens en parait donné par le vers
VIII, 4o, 3, td hi mddkyam bhdrandm indrdgnt adhi-
kalaitdh - ]ndra est au milieu du butin; il y préside.

anti-devd.

Pour ce mot, comme pour dnritadeva, M. Grass-
miann a reproduit une erreur que M. Roth avait
lui-méme corrigée Le sens est, non pas «adversaire
au jeu», mais « celui qui les dieux prés de luin, I,

180, 7-
1. dndhas.

A supprimer. Il n'y a qu'un mot dndhas (le sui-
vant) et le sens d'«obscurité » n'est nullement né-
cessaire aux vers I, 63, 5; g4, 7; VII, 88, 3, ou il
a été admis par M. Roth et par M. Grassmann. Pour
le vers I, 62, 5, M. Ludwig a déja substitué a la
traduction «il a dissipé la nuit au moyen de l'au-
rore, etc.», linterprétation trés naturelle «it a dé-

n’est pas plus clair dans ce passage que «roues amies»; ce dernier
sens me parait méme assez satisfaisant.

J. As. Extrajt n® 17. (1883.) 6
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couvert I'dndhas en méme temps que T'aurore, ete. ».
Cet dndhas n'est d'ailleurs pas « 'humidité » en géné-
ral, mais le Soma, plus d’'une fois mentionné dans
I'énumération des conquétes d'Indra. Maintenant,
pourquoi ne serait-ce pas également le Soma que
Varuna, au vers VII, 88, 2, apporterait aux hommes
sous forme de lumicre? Ne lisons-nous pas au vers I,.
46, 10 : «L'éclat est venu 4 la plante, un soleil bri-
lant comme {'or »? Les conceptions les plus bizarres,
a force de se répéter, finissent par simposer & I'in-
tefpréte non prévenu. Enfin, pourquoi ne serait-il
pas dit aussi au vers I, g4, 7, qu'Agni «découvre
le Soma», cest-d-dire peut-étre lalumiére, «hors de
la nuit», cf. I, 50, 10? Aucune de ces interpré-
tations ne souléve d'assez grosse difficulté pour jus-
tifier le dédoublement du mot dndhas en deux
homonymes. Ce dédoublement peut passer pour
une hypothése gratuite.

2. andhas.

Ce mot, qui est en grec dvfos, désigne le Soma,
non pas, A ce qu'il semble, comme « plante », mais
comme «fleur» (au figuré), comme la liqueur par
excellence; il serait ainsi 4 peu prés équivalent. au
mot mddhu. Le sens de « plante», déja rejeté d'ail-
leurs par M. Ludwig, ne peut étre appuyé, comme
le voudraient M. Roth et M. Grassmann, ni sux le
vers V, 41, 3, ol les pritres offertes a I'Asura.du,
ciel (Rudra) sont, par une assimilation bien connue
entre la priére et 'offrande, comparées a des breu-
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vages de Soma (c'est ainsi que, plus tard, M. Grass-
mann a traduit lui-méme), ni sur le vers I, 28, 7,
ot le mortier et le pilon sont représentés « dévorant »
* le Soma!, comme ailleurs les deux bras du sacrifi-
cateur sont censés I'«égorger», V, 43, 4. M. Grass-
mann est le premier 4 reconnaitre que d'ordinaire
le sens de «liqueur du Soma» convient aussi bien
que celui de.«plante du Soma »; il a tort sculement
de faire une exception pour le vers VI, 42, 4, ou
dndhasas, s'il n'est pas construit avec un premier
verbe sous-éntendu, pourra s'expliquer, suivant I'in-
terprétation de M. Ludwig, comme dépendant de
satdm dans le sens partitif 2. Le vers V, 54, 8,
allégué encore par M. Roth, est on ne peut plus
mal choisi : mddhvo dndhas ne peut signifier que
«l’essence de la liqueur». Au vers VI, 2. 2 de
I'Atharva-Veda (comme au vers X, 115, 3 du Rig-
Veda), on peut traduire «les gouttes de la liqueur»
au moins aussi naturellement que «les gouttes de

! La comparaison avec des chevaux peut porter sur I'un des au-
tres traits da méme vers, par exemple sur vajasdtama : elle est d'ail-
leurs banale pour les pierres du pressoir.

2 Au vers IX, 18, 2, qui semblerait au premier abord fournir un
meilleur argument, jatim n'est pas participe, puisqu’il est accentué
aprés prd, et pré lai-méme sappose un verbe sous-entendu; Soma
est une «espéce de liqueur» qui T'emporte sur toutes les autres (?)
et qui est le mddhu. Le mot jatd signifie pareillement «forme, na-
tares au vers IX, 61, 10, «La terre a recu une forme de Soma qui
était au ciel», et au vers IX, 55, 2, ol Soma est invité & s’asseoir
sur legazon sacré «comme c'est sa nature» : dans les deux cas, dn-
dhasas est une apposition a te, cf. VIII, 32, 28, ou bien il se tra-
duira «ta liqueurs.

6.



la plante» : celte citation est sans doute un simple
lapsus de M. Roth. Enfin, au vers III, 20 de la Va-
jasaneyi-Samhita, le sens est aussi indéterminé que
possible. Reste le vers VII, 96, a, ou il serait dit,
selon M. Roth et M. Grassmann, que les Purus
« habitent les deux rives de la Sarasvatin. Clest le
mot dndhas qui, du sens supposé¢ de «planten,
aurait passé & celui de rive gazonnée : nous voila
de plus en plus loin de &vfos ! Je ne proposerai certes
pas d'expliquer le dyel dndhasi, comme le fait
M, Ludwig, par les deux «eaux des rives»; ou «les
eaux des deux rives» : jai peine a croire en effet
qu'il soit entré dans l'esprit d'un peuple, fat-ce le
peuple hindou, de distinguer les rives d'un fleuve
par Ueau qui les baigne. Mais nous n'en sommnes pas
réduits 1a. Le verhe ddhi ksi peut signifier « étre maitre,
disposer de» aussi bien que «habiter», et les « deux
liqueurs» d'une rivi¢re 4 la fois réelle et mythique,
comme la Sarasvati (la compagne des Maruts d’aprés
le méme vers), peuvent étre, d’'une part, la rivitre
réelle, de Tautre la riviére céleste (cf. les deux mers,
X, 98, 5), ou encore la parole sacrée qui est une
des formes de Sarasvati. Le dernier sens parait le
meilleur : « Puisque les Pirus habitent prés de tes
flots, et te posstdent en outre sous la forme de la
parole sacrée, sois-nous propice, etc. »

anndvridh.

Il n'y aurait pas grand inconvénient 4 traduire «an
Speise sich erlabend » un mot signifiant en réalité
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@ qui s'accroit par la nourriture », si cette traduction
ne se rattachait pas 4 tout un systtme d'atténuation
du sens de la racine vardh, si important dans les for-

mules des Rishis (Voir Religion védique, II, p. 237).

dnya.

Signifie « autre », comme paroxytor aussi bien que
comme oxyton. L’Atharva-Veda en fait foi, particu-
litrement aux vers XI, 4, 23; XII, a2, 16. Deux
formes trés obscures du méme recueil, nyds, XI, 7,
b, et dnye, XII, 1, 4, ne me paraissent donc pas
une raison suffisante pour introduire le sens, peut-
étre imaginaire, et en tout cas purement hypothé-
tique de «nicht versiegend » dans les deux passages
du Rig-Veda ol dnya est parokytori. Ily est question,
soit de la pri¢re, VIII, 27, 11, soit tout au moins
de la vache mythique quj donne son lait, VIII. 1,
10, qui ne se dérobe pas, c'est-d-dire dans les deux
cas, de «l'antre vache », de «T'autre mére », par oppo- -
sition 4 celle qui se dérobe et abandonne son veau,
IIT, 55, 13 et passim, de la «pareille » donnée a Vi-
- vasvat eni échange de I'épouse immortelle cachée aux
mortels, X, 17, 2 (Voir Religion védique, II, p. 71
et suiv.).

anydvrdta..

Ce mot, qui parait sappliquer 4 des démons
(particuliérement au vers VIII, 59, 11) aussi bien
qu'a des hommes, ne sighifie pas exclusivement « dé-
vot & d'autres dieux », mais plus généralement « sui-
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vant d'autres lois», ne suivant pas la-loi de 'ordre,
du juste, que suivent, non seulement les hommes
pieux, mais les dieux mémes.

anvartitri.

Forme mutilée, commeI'a reconnu M. Roth ( Voir
le dictionnaire abrégé), pour ana-vartitri. Parait n'a-
voir pas le sens précis de « Brautwerber», et signi-
fier simplement « qui poursuit, qui va ala recherche
de» : il sagit, au vers X, 109, 2, cf. A.V,, XIV, 1,

56, d'une femme enlevée.

apatyasdc.

« Accompagnée de descendance », comme épithéte
de la richesse, serait un sens bien védique : mais je
doute que 1€ second terme du composé, sdc, puisse
ainsi tenir lieu du suffixe vant, et je me demande si
le mot ne signifierait pas «atteignant nos descen-
dants, pouvant étre transmise & notre postérité ».

dpadushpad. ,
Nest-il pas a remplacer par dpadushpada (Voir
dushpdda)? La forme dpadushpadd du vers X, g9, 3

serait un accusatif pluriel neutre : « suivantun chemin
sans pas difficiles ».

apamd. .
Signifie au vers X, 39, 3, non pas d’une fagon

vague «le plus éloigné», mais « celui qui est le der-
nier». Cf. dpara.
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Lewens d'cautre» est trés doutetx pour le Rig-
Veda!. : '

'

dparihorita.

Sens plus précis : « qui ne peut étre surpris », pro-
prement « qui ne peut étre entouré par fraude ».

dpas.

Ce mot, signifiant «actif», pouvait sans doute
étre pris substantivement pour désigner les doigts
des sacrificateurs « & 'ouvrage», cf. lII, 1, 3 et11:
mais je ne regarde pas comme prouvé quil ait été
réellement employé ainsi?.

apasphdr (ou apasphira).

. Ne signifie pas « qui repousse, qui ruey et n'est
pas une image du Soma « qui fermente », comme le
croient M. Roth et M. Grassmann. Les emplois de
dnapasphur, dnapasphura, dnapasphurat (Voir ces mots)
ne laissent pas de doute sur le sens. A la vérité « qui

~ se dérobe» est une épithéte qui ne conviendrait pro-
prement qu'au Soma céleste (Voir Religion védigue,

! Au vers X, 18, 4, le mot parait avoir e méme sens qu'an vers
suivant, «plus jeune», et au vers I, 120, 2, il implique I'idée d’une
infériorité de science, tenant peut-étre aussi & la jeunesse.
© ? Aux vers III, 2, 7 et IX, 107,13, le mot peut étre masculin,
aussi bien que féminin, et désigner les sacrificateurs. Aux vers I,
71, ;5 95, 4, il est féminin, mais il peut désigner les priéres,
par exemple, ou d’autres méres d’Agni, aussi hien que les doigts.
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II, p. 84 et suiv.); mais on coriiprend qu'elle ait
été étendue au Soma terrestre dans un passage,
VIII, 58, 10, ol les prétres sont invités 4 le «saisir»
pour le faire boire a Indra, apparemment comme
Indra lui-méme T'a saisi, I'a conquis dans le ciel.

dpdaka.

Signifie « qui est par derri¢re (ot a I'vccident)n,
et non «éloigné, venant de loin». Preuves : 1°le
sens reconnu de dpdc, apdcing, apdicyd, dont Téty-
mologie est identique; 2° 'opposition de dpika et de
prdc! au vers I, 110, 2, correspondant & celle de
dpdc et de prdc, I, 164, 38; 3° le sens de T'adverbe
apikd; que M. Roth et M. Grassmann traduisent
également «loin» au vers I, 129, 1, mais qui
signifie évidemment en arritre : Indra fait prendre
les devants au char qui est en arriére; 4° le sens de
T'adverbe apdkdt, au vers VIII, 2, 35, qui donnerait
lieu 4 la‘méme observation ; 5°1e sens excellent qu'on
obtientainsi pour I'épithéte d’Agni dpdkacakshas; VIII,
64, 7 «qui voit par derriére, qui a des yeux der-
ritre la tdte», cf. vigvatomukha « qui fait face de tous
cotés», I, g7, 6. Reste asavoir quelle idée éveille 1a
simple épithéte dpaka appliquée au méme Agni aux
vers VI, 11, 4 et 12, 2 (et & Tvashtar, V.S., XX,
h4). Dans ces passages mémes, «éloigné» n'aurait
pas grand sens. Le feu du sacrifice est-il appelé « occi-
dental » par opposition 4 T'aurore et au soleil levant

! Et ceiie de apjtkesthd et de pdrva au vers VI, 6 14 de I'Atharva-
Veda.
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-aukquels il fait face? Je ne prétends pas résoudre
actuellement la question. Mais je crois qu'il faut s'en
tenir en tout cas aux seuls sens du mot dpdka qui
puissent étre sirement établis, cest-a-dire 3 celui
d’« occidental » ou a celui de «situé en arriére»?.

dpikacakshas, apikd, apdkit.
Voir le préeédent.
dpdvriti
Je nk comprends pas comment, dpdvrita signifiant
«ouvert », dpdvriti pourrait signifier « fermeture ». Je
ne vois pas non plus ce qui s'oppose & ce qulndra
« fasse trembler l'ouverture de I'étable des vaches»,
VIII, 55, 3. Je sais bien enfin que les deux sens ne .
sont pas aussi opposés qu'ils en ont Tair, et que «la
fermeture » comme «1'ouverture » pourrait étre tou-
jours la porte; mais d'abord il ne faudrait pas,
quand on fait de la philologie et de I'étymologie,
dire ainsi «blane» pour «noir»; ensuite, I'interpré-
tation de « Verschluss » par « Versteck » montre bien
que M. Roth et M. Grassmann font le contre-sens
complet.
dp.
1l faut tout au moins supprimer le numéro 4 de
M. Grassihann : il n'en a pas tenu compte lui-méme
! M. Ludwig a repris pour son compte I'analyse d-paka proposée
par les commentateurs indiens ; mais il est ainsi obligé de supposer
deux homonymes, et je ne vois pas bien ce que I'interprétation y
gagne.
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dans sa traduction du vers VII, 31, 5. Pour {ex--
pression dpi kdrne aux vers V, 31, g et VIII, 86, 12,
sans insister plus que de raison sur l'interprétation
que jen ai donnée (Mémoires de la Société de lin-
guistique, IV, p. 112), je ne vois toujours rien de
meilleur & proposer. Le vers VIII, 86, 12 est une
véritable énigme, et je ne puis croire que le vers V,
31, g signifie simplement que les chevaux doivent
amener Indra et Kutsa «prés» du sacrificateur :
'expression dpi kdrpe a gardé son sens propre,
comme le prouve le vers X, 86, 4, cf.- VI, 48, 16,
et la traduction «Que les chevaux vous aménent a
portée de notre oreille!» n'aurait pas de sens : ce
sont les dieux qui écoutent les hommes, et non les
- hommes qui écoutent les dieux.

apikakshya. _ ‘
- 8i kakshyd signifie « caché», comme TI'admet
M. Roth, pourquoi apikakshyd n'aurait-il pas le méme
sens? Les deux mots ne sont-ils pas également des
épithétes de la liqueur, V. 44, 11, et I, 117, 213,
et le mythe du Soma caché n'est-il pas un des plus
importants de la mythologie védique? Ici c'est moi
qui m'écarte du sens primiiif, «qui se trouve dans
la région de T'aisselle » : une fois n'est pas coutume,
et je m'appuie dailleurs sur un sens reconnu du
primitif kdksha, sens devenu classique, et déja cons-
taté dans le Rig-Veda, X, 28, 4.
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apigarvard. )

Doit signifier, non pas «de grand matin», mais
«la nuit», comme le mot ¢drvari lui-méme. Gest
exagérer singuliérement I'importance de dpi que de
lui attribuer la propriété de modifier 4 ce point le
sens du mot avec lequel il est composé. D'ailleursle
sens de «nuit» est le seul qui convienne aux deux
seuls’emplois du composé¢ comme substantif, savoir
VII, 1, 29, ou il est justement opposé 4 un mot
signifiant «de grand matin», prapitvd, et I, g, 7,
ol il désigne le temps pendant lequel les troupeaux
se réunissent prés du feu. Dans 1'Aitareya-Brahmana,
1V, 5, comme adjectif, il parait signifier aussi «noc-
turne». M. Roth a d'ailleurs corrigé dans le diction-
naire abrégé ses premiéres interprétations, que
M. Grassmann avait suivies.

dpiti. _

Signifie, comme le reconnait M. Roth, «le fait
d'entrer, de disparaitre dans». Il a lui-méme renoncé
dans le dictionnaire abrégé au sens différent qu'il
avait proposé d'abord pour le versI, 121, 10, et que
M. Grassmann avait reproduit. Il est clair que pard
ydt siras témaso dpites signifie «lorsque le soleil (est
encore) avant de disparaitre dans les ténébresv, les
deux ablatifs étant construits parallélement dans la
dépendance de puard, selon un usage trés védique,
tandis que, selon nos idées, le premier devrait étre
4 un cas régi par le second.
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a parushd.

Rien ne prouve que le mot ddra « piéce de bois»,
auquel celui-ci sert d'épithéte au vers X, 155, 3,
désigne une barque. Au lieu donc de traduire « non
occupé par des hommes», comme M. Grassmann,
je me rapprocherais du sens de M. Roth «non
animé », en traduisant « qui n’est pas un hommen :
on écarte le démon en lui donnant pour proie
quelque chose qui n'est pas un homme, soit une
piéce de bois.

apecds.
Signifi¢, non pas «sans forme», mais «sans or-
nement ». Le sens de «forme» pour pegds a été in-

troduit arbitrairement dansle passage unique, I, 6,
3, ol se rencontre le composé avec a privatif.

dpodaka.

Epithéte des navires des Agvins traversant les airs,
I, 116, 3 (et de certains poisons dans 1'Atharva-
Veda). Le sens parait étre, non pas « imperméable »,
comme T'entend M. Roth, mais «sec, non mouillén» :
c'est a peu prés la traduction de M. Grassmann pour
les navires, « vom Wasser entfernl»,  laquelle je re-
procherais seulement de ne pas faire ressortir assez
franchement le paradoxe.

aptir.

Ce mot n'a pas pour premier terme un hypothé-
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tique dp «ouvrage », mais bien le mot parfritement
connu dp «eau» : il signifie, non pas «hatant I'ou-
vrage, actif», mais «traversant les eaux». I est
étrange qu'un sens aussi clair n'ait pas été reconnu
tout d'abord. Le mot est employé comme épithéte
d’Agni, de Soma, d'Indra, des dieux en général, des
- oiseaux des Agvins : tous ne traversent-ils pas les’
eaux célestes, et Soma de plus les eaux du sacrifice? Au
versIl, 31, 5, ce sont les anciens prétres, les Ugyj,

qui regoivent 'épithéte aptdr : mais quelle formule
plus connue que eelles du passage des eaux opéré
avec le secours des dieux ? Et justement, dans ce
passage, il est dit que les Ucij ont trouvé la voie
grace au sacrifiee. Enfin, au vers IX, 108, 7, le
rapprochement des épithétes rajastir «qui traverse
Fatmosphére» et adaprit « qui nage dans T'eau» est

une confirmation décisive de mon interprétation.
Voir le suivant.

aptarya.

Si aptiir signifie «traversant les eaux», son dérivé
ne peut signifier que «traversée des eaux», et non
cactivitén. Et en effet, le vers III, 51, g signifie
qu'Indra a été Tallié des Maruts dans la traversée des
eaux, le vers III, 12, 8, , que « la traversée des eaux »
est «en Indra et Agni» aussi bien que les « demeu-
res», etc., cest-d-dire qu'on leur doit toutes ces
choses.

! Quiil faille ou non corriger stémam en sémam, comune le pro-
pose M. Grassmann.
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dpnas.

. N'a pas d'autre sens que «possession,- richesse ».
M. Grassmann en admet deux autres, «ceuvre» et
«actif» (comme adjectif), adoptés par M. Ludwig,
et depuis aussi par M. Roth : ces deux sens sont
inutiles. Au vers I, 113, 9!, «En faisant allumer
le feu, 6 aurore, etc.», il est dit, non pas «tu as
fait une bonne ceuvre pour les dieux», mais « tu as
ainsi gagné (kar au moyen) une richesse brillante
parmi les dieux», cf. V, 80, 3 : T'aurore a sans doute
recu un salaire des dieux comme le feu lui-méme;,
X, 51 et 53. On peut aussi entendre & peu prés de
méme, mais plus simplement : « C'est parce que tu
as fait allumer le feu que tu es riche parmi les dieux».
— Si dpnasas n'est pas une faute pour apdsas auvers X,
80, 2, on le construira comme ablatif avec bhadrd,
qui prendra ainsi le sens d'un comparatif : « La bache
d’Agni doit nous étre plus précieuse que la ri-
chesse ».

apraketd.

Ce mot, employé seulement au vers 3 de Thymne
X, 129, comme épithéte de I'eau primordiale, ne
signifie pas « qui ne peut étre distingué, reconnun,
ainsi que le veulent M. Roth et M. Grassmann, ni
vaguement «ou il n'y a aucune différence », comme
parait I'entendre M. Ludwig, mais «ou il n'y a au-

! Pour le vers X, 106, g9, ot M. Ludwig a également introduit le
sens d'«ceuvre» dans sa traduction, voyez sous dmga.
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cune apparition (du jour ou de la nuit)» : cest ce
que parait mettre hors de doute le rapprochement
du vers 2 du méme hymne. Voir praketd.
dprajajiii.

Au vers g de 'hymne X, 71, sur la parole sacrée ,
M. Roth, M. Grassmann et M. Ludwig expliquent
ce mot en le rattachant 2 la racine jiid « connaitre »,
et le traduisent «ignorant, insensé». Mais il existe
dans le Catapatha-Brahmana, II, 3, 1, 14, un mot
_ dprajajiii, de jan « engendrer », signifiant « qui n'en-
gendre pas». Une telle épithéte conviendrait bien &
ceux qui ne savent pas se servir de la parole sacrée,
(cf. vers 5 du méme hymne). Cette interprétation
fournirait de plus une solution acceptable de la diffi-
culté créée dans le méme passage par le mot sirs. Le
sens de « tisserands » (hommes ou femmes), que lui
donnent M. Roth et M. Grassmann, est une conjec-
ture en l'air. Le mot ne parait pouvoir signifier que
«riviére, eaun, cf. I, 121, 11, comme entend du
reste M." Ludwig. Mais l'interprétation «ils ne tissent
que de 'eau’» est bien bizarre. Comme les thémes
redoublés en i gouvernent souvent l'accusatif ( Whit-
ney, A sankrit grammar, 271, f.), je proposerais de
‘donner sirfs pour régime A dprajgjiii, et de traduire
«ils tissent leur tissu (le tissu du sacrifice), sans
engendrer les eaux», c'est-d-dire sans obtenir le

! Quant aT'interprétation subsidiaire «ils ne tissent que du sable,
que M. Ludwig présente sous forme dubitative, elle a I'inconvénient
d’attribuer de nouveau au mot siris un sens purement arbitraire. .
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fruit ordinaire du sacrifice, qui est 'écoulement des
eaux célestes.

dpra_'bhqiti,

L'instrumental de ce mot, au vers X, 1a4, 7,
signifie-t-il «sans employer Ta violence », comme le
dit M. Grassmann, ou «sans subir de violencen»?
Clest une question que j'ai soulevée dans ma Religion
védigue, 111, p. 148. Mais ce nest pas [ 4 propre-
ment parler affaire de lexique.

a-pramrishyd.

On ne voit pas bien comment du sens de « né-
gliger, oublier», seul connu pour la racine marsh,
particuliérement avec le préfixe pré, on peut passer
pour ce mot au sens d’« indestructible ». Appligqué
au sacrifice, IV, 2, 5, il signifie, de l'avew de
M. Grassmann, «qui ne doit pas étre négligé». Le
méme sens, ou un sens trés analogue, convient par-
faitement au vers VI, 32, 5, oi la méme ¥épithete
est appliquée au but vers lequel doivent s'étancer
les eaux célestes épanchées par Indra. Au vers VI,
20, 7, le don qu'ndra fait au pieux sacrificatear
regoit la méme qualification que le sacrifice au vers
IV, 2, 5 : le dieu ne doit pas plus oublier la récom-
pense, que 'homme ne doit oublier I'hommage.
Reste le vers II, 35, 6. Si la lecon apramyishyd n'est
pasla une faute pour apramrigyd, j'admettrai qu'Agni,
« dans les forteresses crues », ¢’est-a-dire dans les eaux
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du nuage !, est qualifié d'«inoubliable », inoubliable
pour leshommes apparemment. On peut comparerle
vers II1, g, 2, onil est prié de son cété, lorsqu'il a été
retrouver ses méres les eaux,de ne pas oublier de re-
venir.

d-prayuta.

Au féminin, dprayatd, épithéte de la pritre ?
donnée par Vishnu, VII, 100, 2, signifiant, non pas
«immuable » ou «incessante », mais « qui ne s'écarte
pas (du dreit chemin)». Cf. prdyutd « errante», épi-
théte des vaches sans gardien, III, 57, 1; X, 27, 8.

| " d-prahan.

A remplacer par d-prahana. La forme unique dpra-
hanam, 4 T'accusatif, employée comme épithéte d'In-
dra, VI, .44, 4, sexplique mal dans le sens de «qui
ne frappe pas». Indra frappe ses ennemis, et on ne
prend guére la peine de dire quil ne frappe pas ses
adorateurs®. Au contraire un mot d-prahana s'explique
trés bien par opposition & su-hdna : les ennemis sont
« faciles 4 frapper, & vaincre », pour Indra, X, 105,
7, et pour ceux qu'lndra protége, IV, 22, g; VII,
25, 5; Indra lui-méme est invincible.

! Voir mes Qbservnﬁons sur les ﬁgures , etc., dans les 'Mémoires
de la Société de Iinguisti‘}]ue, 1V, p. 117.

? «La priére vient des dieux» (Religion védigue, I, p. 287, 293-
295, etc.). M. Grassmaun me parait se méprendre complétement

sur le sens de ¢ passage.
3 Voir Réligion védigue, III, p. 203.

J. As. Extrait n° 17. (1883.) 7



—t0( 98 )oar—

aprami-satya.

« Eterndllement vrai.» i serait d'une exactitude
plus rigoureuse de dire « dont la volonté s'accomplit
toujours». En effet satyé, comme adjectif, signifie
«qui se réalise, qui saccomplit», aussi bien que
«vrai», et peut prendre le sens correspondant quand
il est employé substantivement. Le sens littéral du
composé est donc «pour lequel l'accomplissement
n'est jamais violé, empéché ». Et, en fait, on donne
cette épithéte 4 Indra, VIII, 50, 4, en lui disant :
«il en sera comme tu veux». On peut remarquer
encore : 1° le rapport de I'idée exprimée par le mot
satyd, avec celle qu'exprime le mot ritd, T'un des
termes les plus usités pour rendre l'idée de «loin;
2° 'emploi fréquent de la racine mi, précédée ou
non de pri, dans le sens de « violer », avec les mots
signifiant «loi». En somme I'épithéte est éguivalente
a «dont les lois sont imﬁdlables ».

d-prayu.

Non pas «incessant », nRais 4qui ne pécarte pps»,
cest-d-dire « qui veillp sams cessep, comme ¢pithéte
d'un gardien (cf. d-prayuchat, d-prayutvan, et voir ya
avec prd), et «qui ne s'écarte pas de la droite yaie »,
en parlant des sacrifices, VIII, a4 18, (ef. d~pm'-
yute). De méme Taurore suit son chemin,  la pour-
suite de la richesse, «sans s'écarter, sans s¢ perdre,

dprayu», V, 8o, 3.
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d-prdyus.

¥ admeunls plutot pour ce mot, employé une seule
fois, I, 127, 5, lesensde M. Ludwig (et de Sayana)
«dont la vie n'est pas partie, qui est resté vivant»,
que celui de M. Roth et de M. Grassmann, qui en
font un synonyme de dprdya : on ne voit pas en effet
comment la racine yu, méme précédée d'un préfixe,
aurait pu former un adjectif yus.

ap-sd.

ngﬁe proprement «qui conquiert les eaux».
Maiotenant, comme les dieux ne conquitrent que
pour .donner, il n'y a peut-étre pasun trés grand in-
convénient, quand ce mot est une épithéte des dieux,
a le traduire « qui donne les eaux ». Mais quelle sin-
gulitre idée de changer ce sens au vers VI, 14, 4.
en celui de «donnant la force », parce qu'il s'agit 14
du fils hércique, donné lui-méme par Agni i ses
adorateurs! La conquéte des eaux n'est-elle pas I'ex-
ploit par excellence dans la langue des hymnes vé-
diques, toujours si fortement imprégnée de mytho-
logie, méme quand elle exprime des faits réels? Et
les guesriers mortels ne conquitremt-ils pas les
riviéres terrestres, comme leur divin modéle, Indra,
conquiert les rivi¢res célestes ?

M. Roth est du moins plus conséquent. 1l donne
A notre mot le sens de « fortifiant » dans tous ses em-
plois (dailleurs trés peu nombreux), sans doute

parce que le seul dieu auquel il se trouve appliqué
. 7-
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est Soma. Les exploits d'Indra, et particuliérement’
la conquéte des eaux, sont cependant en maint pas-
sage attribués au breuvage qui le fortifie. Il y a
mieux : au vers I, g1, 21, I'épithéte apsd est rap-
prochée de svarshd; c'est-a-dire que la conquéte de
la lumiére y est attribuée 4 Soma en méme temnps
que la conquéte des eaux. Mais le parti pris de sim-
plifier toujours, et de substituer de prétendues réa-
lités aux mythes, fait qu'on en vient 4 admettre que
T'action réelle d'une liqueur forte a été exprimée par
un mot qui, méme en admettant pour sd le sens de
«donneur », ne signifierait toujours que « donneur
deaun. M. Roth a fait assurément des violences
beaucoup plus graves au lexique védique : il n'en a
peut-étre pas fait de plus évidente, ni qui permette
mieux de juger sa méthode.

d-psu. 4

M. Roth et M. Grassmann sont d'accord pour
donner 4 psu, dans tous les autres composés dont il
forme le second terme, le sens d'«extérieur, appa-
rencev. Est-il bien nécessaire de supposer pour ce
composé unique un autre psa signifiant « nourriture »?
L'homme demande a Agni, VII, 4, 6, de n'étre
pas «sans apparence», cest-d-dire de ne pas pré-
senter un aspect misérable, de n'étre pas privé
d'éclat, de gloire, ou méme de beauté.

abhi.

Sur l'ensemble de Tarticle, je suis & peu preés
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d'accord avec M. Grassmaunn, qui, ici, a heureuse-
ment simplifié Tarticle de M. Roth. Celui-ci, d’ail-
leurs, a accepté les corrections dans le dictionnaire
abrégé. Je n'insisterai pas sur des critiques de détail :
sous chacun des trois principaux sens dela préposi-
tion, M. Grassmann a rangé des passages ol abhi
joue én réalité le role de préfixe, par exemple IX,
98, 3; VI, g9, 5 (de l'aveu de M. Grassmann lui-
méme, sous i); X, 119, 8; tel autre passage, rangé
sous le n° 1, IX, 107, 25, aurait dii T'4tre sous le
n°2, cf. IX, 63. 25, etc. Dans un lexique ot les
moindres nuances, réelles ou non, sont relevées, on
attendrait une indication spéciale pour les cas ou
abhi a le sens de «vers, dans la direction de», sans
étre joint & un verbe de mouvement, par exemple
pour le vers VII, 5, 2, oule verbe signifie « briller ».
Quand abhi est joint & un accusatif et suivi de 1'infi-
nitif dévdne, M. Grassmann est hésitant (cf. T'article
abhi et Iarticle davdn) : je crois qu'au vers V, 65, 3,
prd doit seul étre construit avec l'inifinitif, et que dans
ce passage comme au vers I, 61, 10, 'accusatif avec
abhi équivant 4 un datif construit parallélement al'in-
finitif, et dépendant de lui pour le sens (cf. vritrdya
hdntave, III, 37, 5 et 6 et passim): abhi grdvo davdne
«pour la gloire, pour donner», c'est-d-dire « pour
donner la gloire ». I résulterait de 14 que le second
sens de M. Grassmann; « pour obtenir », pourrait étre
remplacé par une acception plus générale, corres-
pondant & 'emploi du datif; c'est-a-dire & T'idée de
but, et qui .comprendrait aussi le sens relevé sous le
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n° 4 : Vexpressioit abhi vratd, X, 66, g, dont it au-
rait fallu rapprocher abhi dhdma®, 1,.121, 6, parait
en effet équivalente & vratdya, 111, 30, 4, dhdmne,
VIII, 5a, 11, ou dhdmabhyas, VIIE, 27, 15, ritdya,
I, 34, 10, upour que la loi (la loi en général, ou
1a loi de tel ou tel dieu, etc.) s'aceomplisse ». Enfin
I'emploi unique de abhi régissant le locatif, que
M. Grassmann a cru devoir relever, d’ailleurs sous
forme dubitative, dans les additions 4 son lexique,
me parait invraisemblable : j’aimerais mieux encore,
au vers I, 23, 16, faire de abhi un préfixe portlm
sur le verbe jagridhih.

abhi-kratu.

«Orgueilleux» n'est qu'un 4 peu prés. Dans ce
composé, le nom, krdtu, est gouverné par la pré-
position, abhi (Voir Whitney, 13 10), signifiant « au-
dessus de ». Le sens parait donné par Yopposition de
la formule dna krdtum, X, 11, 3 (et passime, voir
Religion védigue, III, p. 308), « selon Ja volonté de».
abhikrata signifierait «qui se met au-dessus de la
volonté (des autres)», par conséquent «impégiersx »
plutét qu'« orgueilleux ». Les dires de ce genre sont
domptés par Indra, III, 34, 10.

abhikhyd.
Le sens de « reflet, miroitensent, apparence» me
! Je serai moins affirmatif au sujet de. viguany abki vratd, Vi1,

32, 28, qui pourrait signifier «au-dessus de toutes les lois» (cf. Re-
ligion' védique, I}, p. 249). - :



—t0( 103 Joas—
semnble purement ivhagitiaire. Le mio¥ sighifié « re-
gard», et regard « protectéur », au vers }, #48, 5,
comsne au vers X, 112, 16; daws ¢ premier pas-
sage, il appartient A la phrase qui suit et non A ¢élle
qui préctde. Aw vers VIH, 23 . 5, l¢ regard d'Aght
se confond avec sa lamme. Cf. abhikhyatdr, poes Tec
quel M. Roth a substitué avec raison dans le diction-
naire abrégé le sens de «surveillant, gardiens au
sens plus vague de «contemplateur », ou « exarina-
teur» (Beschauer), et les emplois de khya avee abhi.
abhigarti.

Sigﬁi‘ﬁ‘e, non pas c«hymne de lotange, mai,
s¢fon le sens ordmaire de la racine g4, gar, avet
abh?, «approbation ». Aux vers 6 ef 14 del'hymiel,
r 64, sur le sacrifice du' cheval, on‘ demande qtte
Yapprobation donnde (par fes di¢hix) 4 ¢éux qui ont
accompl? diverses opérations dccéssoires, profifs ¥
cenx qui offrent le sacrifice dans sohl enlsemBlé.

Signiﬁé «4 genoux» aux vers I, 37,10, et VIIf,

81, 3, comme dans ses autres emplois, et non « jus-
‘auk genoux». Au vers I, 39, 5, de Taveu de
. Roth et de M . Grassmann eux-mémes, Indra
cherchant les vaches célestes, en compagnie des Na-:
vagvas, est représenté i genoux : c'est que ses com-
pagnons sont des prétres !, et que la conguéte est.ici

! Les prétres sont, ailleurs encore, représentés i genourx!, soit dans
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considérée comme le résultat d'un sacrifice céleste.
C'est une idée analogue que Tauteur du vers VIII,
81, 3 exprime en parlant des biens qulndra lui
procure « 4 genoux»; il les oppose d'ailleurs &
ceux quil donne en «dansant», nyitdh; il faut bien
prendre san parti des bizarreries de la pensée vé-
dique. .
Quant au vers I, 37, 10, il aeu dumalheur. Les
différents interprétes 'ont torturé en tous sens.
M. Max Maller. aprés Sayana, Wilson, Langlois et
Benfey, y a vu des vaches pataugeant dans I'eau jus-
qu'aux genoux. Des savants européens auraient di
laisser au commentateur hindou la construction
fantaisiste que suppose eette interprétation !. Quant
au mot giras, je ne reléverai pas les étranges combi-
naisons que Sayana, Wilson et Langlois en font avec
le mot précédent sindvas, mais je citerai l'interpré-
tation fantaisiste de M. Grassmann faisant d'un sub-
stantif dont le sens est « chant» un adjectif qui signi-
fierait «célébre». Le sens de «chanteur» que lui
donnent ici M. Max Miller et M. Ludwig, et que
M. Grassmann admet dans d'autres passages, me
parait d'ailleurs tout aussi peu justifi¢2. La difficulté
du mot abhijiii n'existe pas pour M. Ludwig, qui le
traduit partout, mais de sa propre autorité, «tout
prés». Bref, c'est le cas de dire : tot capita, (ot sensus.

T'acte ’hommage exprimé par la racine nam, I, 72, 5, soit loréqu‘ils
disposent le gazon sacré, VII, 2, 4.

' 1 faudrait vagrdbhyas, au datif.

* Voir gir.
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C’estaussi le cas peut-étre d'essayer de mon « systéme »,
qui consiste tout simplement  laisser aux mots leur
sens ordinaire. . :

Voici la traduction littérale 4 laquelle on arrive
par ce procédé : «Les fils! ont, dans leur marche,
allongé leurs chants comme des chemins, pour y
marcher 4 genoux (sur les genoux) en mugissant? (en
chantant). »

Les chemins-chants rappellent le chemin-sacrifice,
et il est tout naturel qu'on fasse une pareille route a
genoux : Indra, comme nous l'avons vu, a fait un
voyage semblable 4 la recherche des vaches, et les
Maruts sont, par excellence, les chantres divins.
Ajoutez que, dans le Sama-Veda, notre vers pré-
sente, au lieu de djmeshu «dans leur marche», la
variante yajiiéshu « dans leurs sacrifices ».

abhitas.

Chez M. Grassmann; la citation des vers IV, 50,
3; VII, 101, 4,s0usle n’ 1 comprenant les emplois
de abhitas avec I'accusatif, ne peut étre considérée
que comme un lapsus (Voir M. Grassmann lui-méme,
article gcat). Il ne me parait pas prouvé que le mot
ait dans le Rig-Veda; soit comme préposition, soit
comme adverbe, d’autre sens que «devant, par de-

! H a été question de la mére au vers précédent. Jabandonne la
conjecture que j'avais hasardée dans ma Religion védigue, II, p. 397,
note 2.

* Ou «eux, les taureaux (mugissants) », ce qui reviendra toujours
au méme. Cf. VI, 7, 3 et 7.
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vant», et jaimerais mieux m'en tenir & ce sens con-
forme & celai de abhi et de abhike, sans podvoir nier
que le sens de «autour» convienne également bien &
un certain nombre de passages.

abhi-dyu.

Signifterait, selon M. Roth et M. Grassmann,
«qui cherche 4 atteindre le ciel », quand il est appli-
qué aux prétres ou aux élmrents du sacrifice, et
« céleste v quand il est appliqué aux diewx. M. Lad-
wig a refusé avee raison, selow moi, &admettre o
double sens : il traduit pattotit « matinal »; mais ont
me voit pas bien comment il arfive & cette interprd:
tation. Je croitais phutdt que le mot signifie «eon-
quérant (cf. abkt dyin, I, 33, ¢1; 190, 4, maitre
du jour», et par extension peut-étre «brillant ».

abkipramar.

«Qui détruit, qui dévorer, dit M. Grassmvann.
Iei M. Roth revient ¥ la traductiom précise et exdcté
dan$ le dictionnaire abrégé : ¥ «qui détruits, it
substitae’ avec raisom «qui broies. Nous verrons
d'aitleurs que ce mot, dan¢ sori unique emploi au
vers X, 115, 2, est ¥épithéte d'wn mot qui signifie
proprement, won la langue, mais kx cuiller, jubib,
d’Agni. La flamme d’Agni est, d’'une part la cuiller
avec laquelle it porte Foffrande aux dieux, de 'antre
urte machoire avec laquelle it Ia broie; de ¥ par
une de ces combinaisons incohérentes d'images,
ehéres aux Rishis védiques, «la euiller qui broien.
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abhibhati.

Parait n'étre employé que comme adjeetif dans
le Rig-Veda. Au vers IV, 38, g, le mot peut trts
bien étre une épithdte de jati, comme i} T'est par
~ exemple de dfas au vers IV, 1, 4.

Le mot, étant féminin, est, au moins primitive-
ment, un abstrait signifiant «attaque». Ce sens con-
vient ¥ tous ses emrplois au moins aussi bien que celui
d'«assaillant » : il faut donc le garder et supprimer
T'autre.

) abhi-rashira.

Je crois, comme M. Ludwig, et d'aprés le con-
texte, que ce mot, employé une seale fois, X, 174,
5, signifie, non pas «qui subjugue des royaumes»,
mais simplement «qui est en possession de la sou-
veraineté .

abhi-vayas.

Cette épithéte du Soma, X, 160, 1, équivaut, si
Ton veut, & «réconfortant », coimme veyas-krit « qui
fait, qui procure la force de la jeumesee», mais ne
pent signifier propremient que «maitre: de la force,
qui la posséde (et par suite peut lacommumiquer)».

abhicasti.

H est clair qu'un mot signifiant «malédiction »
pourra, dans tel ou tel tour dephrase, éveiller'idée
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de «malheur résultant d'une malédiction »; mais ce
sera par figure, et les emplois de ce genre n'inté-
ressent pas le lexique. Méme observation pour les
formules ot les dicux se¢ront représentés frappant la
malédiction, c'est-d-dire en somme celui qui mau-
dit : il est si vrai que le mot reste abstrait, gramma-
ticalement, qu'aprés ce mot, du genre féminin, si e
potte ajoute un développement, il-emploiera le mas-
culin, V, 3, 7 : « Frappe, détruis cette malédiction,
(frappe) celui qui nous fait tort», ou mieux encore
«détruis cette malédiction (de celui) qui nous fait
tort. »

abhigndth.

M. Grassmann fait d& ce mot un adjectif. Je pré-
fere Tinterprétation de M. Roth qui, dans son unique
emploi au vers X, 138, 5, le considére comme un
infinitif-ablatif; le sujet de linfinitif est au méme
cas que lui, selon unec habitude de la syntaxe vé-
dique : «L'aurore a craint que la foudre d'Indra ne
la frappit. »

abhigrt.

Ce mot a bien embarrassé les interprétes. M. Roth,
dans le dictionnaire abrégé, s'est décidé 4 supposer
deux mots différents. L'un serait un abstrait féminin
signifiant «mélange » d'une racine ¢ri «méler ». Cest
ce premier mot qui se trouverait aux vers1X, 79, 5;
86, 27, pour lesquels: M. Grassmann avait adopté
déja le méme sens de «mélange», sans sinquiéter
de mettre ce sens d'accord avec celui de «cuire»
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qu'il donne, plus justement selon moi !, i la racine
cri. Mais il parait évident que, dans les deux passages
‘en question, abhicri est un adjectif, pris ou non
substantivement, et appliqué, dans le vers IX, 86,
27, aux eaux personnifiées qui acclament Soma, et
dans le vers IX, 79, 5, aux premiers sacrificateurs,
cf. 4. Les premiers sacrificateurs, en particulier,
regoivent la qualification d'abhigriyas, comme ils re-
coivent au vers X, 66, 8, celle, plus explicite, de
adhvardndm abhigriyas, que M. Roth entend « ordon-
nateurs du sacrifice» : ce rapprochement suffirait
pour faire tomber la distinction qu'il veut faire de
deux mots abhicrt différents. :

- Quant au sens d'« ordonnateur», ce n'est pas le
seul que M. Roth attribue 4 son second mot. Celui-ci,
quand il est appliqué au ciel et 4 laterre, A. V., VIII,
a, 14, signifierait « étroitement unis », littéralement
«mélés », sauf & reprendre son sens de qui « ordonne,
qui réunit », proprement « qui méle », lorsque, appli-
qué au méme couple, il est construit avec un ré;
gime «les étres», VI, 70, 1. Cest toujours la méme
méthode, consistant 4 imaginer un nouvel expédient
pour chaque difficulté nouvelle.

M. Ludwig part aussi du sens de «méler», sans
distinguer & ce qu'il semble un abstrait etun concret?,

! Mais en en faisant un tout autre usage que moi. Voir mes Ob-
servations sur les figures dans les Mémoires de la Société de linguis-
tigue, 1V, p. 128,

* 11 peut tirer du sens concret suppo.¢ «qui se méle», 1X, 86
27, celui de «partie du mélange» qu'il adopte au vers IX, 79 5.
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mais en modifiant, comme M. Roth, et plus encore
que M. Roth, selon les besoins de la cause, le sens
étymologigue supposé. Le duel abhigriyd signifie tour
a tour «contigus», I. 144, 6, et avec le régime
bhdvanandm « embrassant tous les étresn, VI, 70, 4.

Ici nous retrouvans les mterprétatlom adoptées par
M. Roth, Mais cette méine expremon bhitvandndm
nbhigrt, lorsqu'elle est appliquée & Agm I, 98,1,
prend, pour M. Ludwig, le sens de  qui est su-des- .
sus des 8tres», par quelle dérivation de sens? clast
ce quil ne nous dit pas. Au vers VIlI, 61, 13, une
construction analogue avec le génitif est interprétée,

- non plus «qui embrasse», ni «qui dominen, mais
«(qui -est étroitement attaché (aux deux mandes)».
Quand le génitif est adhvardnam, VI, &4, 7; X,
66, 8, le sens devient «gui visite les sacriBicesn.
Autres sens encore : mitrédvdranayar abhigris, X, 130,
5, est un ornement, un « élément d'ornementation »,
pour Mitra et Varuna; au contraire aiydtim abhigris,
VH, 91, 3, sera, non 'ornement des attelages, majs
«celui qui est orné par les attelages», & moins quion
ne préfere le sens donné aprés eomp dans le com-
mentaire « voyageant avec des aitelages (sic)n.

- M. Grassmann a le mérite de supposer wn beau-
coup moins grand nombre d'acceptions. Fxcepté
pour les vers IX, 79, 5 et 86, 27 (Voir ci-dessus,
p- 242), je serais & peu prés d'accord avec lui, sil
ne tirait pas son sens de «qui embellit, qui perfee-
tionne», de I'idée de «mélange» qu'il' a lui-méme
abandonnée pour la racine ¢ri, dans larticle quil
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luia spééiaiement eonsacré. Je erois qu'il fautlaisser
de cdté cette racine ¢ri dont le vrai sens est « cuire»,
powr§en tenir ay mot ert « splendeur, praspérité ». Si
le rapprochement de griyam et de abhigriyam au vers
VHI, 614, 43, peut passer pour un simple jeu de mots,
1a pomparaison du compysé gdhvara-¢ri « splendeur du
sagrifieen, ou « qui donne la splendeur ausacrifice »,
appliqué & Agni, I, 44, 3, ou & Soma, X, 36, 8,
et . de lexpression adhvardpam abhkicri, appliquée
copame nous {avons vy aux premiers sacrificateurs,
et de plus & Agni lui-méme, VIIL, 44, 7, parait plus
significative. J'interpréterai dpnceette expression dans
le sens de 4 qui donne la splendeur aux sacrifices ».
De méme, le eiel et la tarre duna part, Agni de
l'autre, dannent la splendeur ou la prospérité aux
dtres, etc. Quand le mot est sans négime, le sens de
squi fait praspérer » ne souffre aucune difficulté,

abhishti, abhishii.

Si.ees mots, comme on ¢n convient généralement,
sont formés de la racine as « &tre » précédée du préfixe
abhi, je ne vois pas comment ils penvent signifier,
le premier, « qui aide», le second, «aide, secours».
Les emplois de la racine as avec l¢ préfixe abhi sont
biea eonnus, et ils se rameénent tous au sens de « étre
supénieur». M. Roth est revenu lui-méme dans le
dictionnaire abrégé au sens de «supérieur, vain-
queur» pour abhish#. Est-il donc impaessible d'expli-
quer aussi les etaplois de abhishti par le sens de «su-
périorité »?
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Pas de difficalté pour les formules ol ce mot
figure au datif. On implore les dieux « pour le bien-
étren, svastdye : on peut aussi bien les implorer
« pour la supériorité, pour étre supérieur», abhish-
taye; carles Aryas védiques demandent souvent a s'éle-
ver au-dessus de leurs ennemis ou de leurs pareils.
Les deux mots sont justement rapprochés dans une
formule de ce genre au vers V, 17, 5, et dans un
autre passage, VIIL, 27, 13, on invoque les dieux &
la fois « pour la supériorité», abhishtaye, et « pourla
conquéte du butin », vdjasdtaye. ‘

L'instrumental (pluriel) ne s'explique pas moins
bien. Les dieux protégent avec des «supériorités»,
I, 129, g et passim, comme ils protégent avec des
«bien-étren, VII, 1, 25 (refrain de tous les hymnes
du septitme mandala).

Les «supériorités» que les dieux communiquent
aux hommes sont d'ailleurs leurs propres «supé-
riorités», VIII, 19, 20, cf. V, 38, 3. De 14 cer-
tains passages ou le mot, employé a d'autres cas,
semble prendre le sens de « faveurs », et se eonstruit
paralitlement a des mots qui ont ce sens, IV, 31, 10.
De 1a aussi des formules telles que «le chantre pros-
pere dans I'abhishti, abhishtau, d'Agni», X, 6, 1, cf.
VII, 19,8e¢tg; X, 61, 22, quon peut toujours
entendre en ce sens : « Il prospére sous la suprématie
d’Agni», ou mieux «en tant qu'Agni exerce sa supré-
matie ». Le locatif abhishtau peut d'ailleurs, & occa-
sion, signifier quelque chose comme «dans la vic-
toire» : c'est ce que montre au vers IV, 16, g, cf.
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&, le rapprochement de cette forme et de svdrshatd
«dans la conquéte de la lumiére ».

Le sens de «supériorité» se substitue sans la
moindre difficulté & celui de «secours» dans les
composés dont abhishti forme le premier terme, et
qui suivent ce mot dans le lexique de M. Grassmann,
aussi bien que dans sv-abhishti.

abhisvaré.

Je crois avec M. Ludwig que ce locatif ne peut
signifier que « a T'appel de». Le sens de «derrié¢re»
Ihe parait purement imaginaire : au vers X, 117,
8, Cest le contexte qui suggere cette idée, mais elle
n'est pas formellement exprimée. M. Roth me semble
se contredire en attribuant  la lecon abhisvaré du
versIl, 3, 1, 14, 2, du Sama-Veda, un sens si dif-
férent de celui quiil attribue a la lecon abhisvird du
vers correspondant du Rig-Veda, VIII, 86, 12.

abhisvartri.

N'est-ce pas ce mot qui, dans son unique em-
ploi au vers X, 78, 4, gouverne l'accusatif arkdm,
et T'expression ne signifie-t-elle pas «répondant a
Thymne », selon le sens que le préfixe abhi donne
souvent aux verbes signifiant «dire» ou « chanter»?

abhtka.

Le locatif abhtke peut étre pris comme adverbe
dans tous ses emplois.
Remarquons tout d'abord qu'il n'est Jamals em-
J. As. Extrait n° 17. (1883.) 8
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ployé comme préposition. M. Roth, qui avait, avant
M. Grassmann, cru reconnaitre cette acception, ¥'a
écartée lui-méme dans le dictionnaire abrégé. On
ne peut nier, il est vrai, que abhike se construise. vo-
lontiers aprés un ablatif, particuliérement aprés un
ablatif dépendant d'un verbe qui signifie « protéger
de», exprimé, I. 121, r4; 185, 105 VI, 50, 10,
ou sous-entendu, IV, 12, 5 (cf. encore I, 116, 14;
III, 39, 7). Mais ce qui montre que, méme alors,
il est plutot adverbe que préposition, c'est qu'a ¥oc-
casion il se construira avec un verbe analogue non
accompagné de régime, et qu'en regard de mahdg eit
tydjaso abhika urushydtam, par exemple, IV, 43, 4,
on peut placer urushyatim abhike, VII, 85, i. Dela
derniére formule il faut encore rapprocher celles o,
au lieu d'un verbe signifiant « protéger», et particu-
liérement protéger en délivrant, en ouvrant Fespace,
comme urushy, figure un nom du sems de «qui
donne l'espace», varivovid, X, 38, 4, u lokakrit,
X, 133, 1. Ge sont ces expressions qui nous don-
nent la véritable valeur du locatif abhike : les. dieux
donnent Y'espace «en avant, par devantn; ils déli-
vrent le fidéle du danger « devant luinx.

Aussi bien ce sens est-il le.seul qui s ‘accorde avec
T'unique emploi de abhtka A 'accusatif, IX, 92, 5;dé-
syave kar abhtkam signifie : «Il a fait face au Dasyu».

M. Grassmann prend encore abhtke comme pré-
position au vers IV, 28, 3. Ici la méprise est étrange,

! Je réserve pour Tarticle qui sera consacré A div la question de
savoir si dyads est bien un ablatif au vers I, 71, 8.
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Yablatif madhydmdinad dépendant déja d'une véri-
table préposition, purd, «avant midi». D'ailleurs,
pas plus comme adverbe que comme préposition,
abhtke ne se rapporte au temps. Dans le passage en
question, il porte sur les verbes qui précédent : «In-
dra a frappé, Agni a brilé les Dasyus avant midi»,
et ils ont accompli cet exploit «devant eux», en se
frayant une voie.

Le méme sens de «devant, par devant, enavant»
convient A tous les emplois de abhtke, qu'il s'agisse
d'un combat & livrer, IV, 24, 4; VII, 18, 24,
comme dans I'exemple précédent, ou d'une tache &
accomplir, X, 55, 15 61, 6. Il ne souffre pas de
difficulté non plus aux vers III, 56, 4; V1, 24, 10,
et simpose tout i fait dans les passages ou il est
question de la roue du soleil lancée «en avanty, I,
174, 5;1IV, 16, 12, ou des chevaux ailés des Ag-
vins, qui les aménent « devant (le fidéle)», I, 118,
5. LA, abhike est 4 peu prés équivalent au préfixe
abhi construit avec le méme verbe. M. Grassmann,
qui fait cette remarque, a tort de I'étendre i I'em-
ploi de abhike avec le verbe bhi, par exemple, I,
119, 8, puisqu'il donne lui-méme a I'adverbe dans
cette combinaison le sens de «au devant» (je dirais
«devant, en présence, a la disposition») tandis que
abhi avec bha exprime une idée de supériorité.

En somme, mes différends avec M. Grassmann
sont ici surtout théoriques, et portent sur la valeur
grammaticale de abhike plus que sur sa signification.
Mais je me sépare tout 4 fait de' M. Roth, et je ne

8.
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comprends pas bien sur quelles analogies dans I'em-
ploi de abhi et de ses autres dérivés il a pu fonder
les sens de « simultanément», de « principalement»,
d'«opportunément », auxquels il sarréte en fin de
compte dans le dictionnaire abrégé.

abhipatds.

Tout en admettant que cette forme renferme le
mot dp, je ne puis croire qu'elle éveille I'idée de
«l'espace des nuages», comme le croit M. Grass-
mann. Si anipd «situé le long de I'eau» a gardé le
sens de «rivage», en revanche prafipd, samipa, sont
de simples adjectifs exprimant une direction ou une
situation, et I'unique emploi connu de abhipa, sous
la forme abhipatds, I, 164, 52, me parait absolu-
ment équivalent & ceux de abhitas (voir ce mot).
Sur le sens de « comme il convient, 4 propos », adopté
par M. Roth, je ferai la méme remarque que sur les
sens qu'il attribue & abhike (Voir abhika).

a-bhiru.

Comme bhiri n’a pas d'autre sens que « craintif»,
ou ne voit pas comment d-bhiru pourrait signifier
autre chose que «sans crainte, courageux ». Celan'a
pas empéché M. Roth de lui donner le sens de « qui
n'inspire pas de crainte», et M. Grassmann de lui
attribuer successivement les deux sens dans deux vers
consécutifs, 6 et 7 de 'hymne VIII, 46, en substi-
tuant d‘ailleurs dans sa traduction le sens de «siir»,
A celui d'«inoffensif». Pourquoip Tout simplement
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parce quel'épithéte ordinairement appliquée au dieu
est, par une figure hardie, transportée aux secours
qu'il préte a ses fidéles. Question de rhétorique vé-
dique. Pour mon compte, je suis moins facile &
effaroucher, et je ne m'étonne nullement qu'un Blshl
dise des secours d'Indra qu'ils sont «sans peur ».

a-bhj.

Ce mot ne se rencontre qu'une fois, au vers 11
de I'hymne X, 95, contenant le dialogue de Pura-
ravas et d'Urvaci. Mais le sens étymologique en est
aussi transparent que possible : il signifie « qui ne
jouit pas». M. Roth et M. Grassmann, cédant ala
-premiére tentation du contexte, ont supposé d’abord
qu'il prenait le sens de «qui n'a pas appris», parce
que Urvagi reproche & Puriiravas de n’avoir pas pro-
fité de ses instructions. Tous les deux ont d’ailleurs
fait depuis amende honorable, le second dans sa
traduction, le premier dans le dictionnaire abrégé.
Urvagi dit & son amant : «Je tai instruit, tu ne m'a
pas écoutée; pourquoi te plains-tu quand tu te trouves
frustré de la jouissance? » Les derniers mots peuvent
sentendre de deux maniéres : Pururavas est privé
d'Urvagi, ou bien il est privé du fruit de T'enseigne-
ment qu'il a mal écouté, cf. X, 71, 4 et 5. Les deux
“sens se confondent d'ailleurs si Urvagi représente ici

la- parole sacrée (Voir Religion védique, 11, p. 93).

abhyardha-ydjvan.
Voir Religion védigue, 11, p. 426. Gomme tra-
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duction littérale, je donnerais maintenant « qui sa-
crifie du coté opposé », Cest-A-dire toujours le sacri-
ficateur céleste opposé au sacrificateur terrestre.
L'adverbe abhyardhis (Maitrayani-Samhita, 11, 5, 4,
et Taittirtya-Samhita, II, 3, 7, 1), que je n'avais pas
pris en considération, me parait pouvoir s'entendre,
aussi bien pour le contexte, et beaucoup mieux
pour I'étymologie, dans le sens de «aTopposé de»
que dans celui de « séparément de ».

abhydram.

Si la comparaison avec drd, suggérée d'un com-
mun accord par M. Roth et M. Grassmann, tient
bon, il me semble que le sens doit dtre, non pas
«sous la main», mais au contraire «loin». Et cest
ainsi en effet que le mot parait devoir étre pris dans
son unique emploi au vers VIII, 61, 11 : les mon-
tagnes sont loin (4 la différence des pierres du sa-
crifice d'ol s'écoule le Soma); car ce sont les mon-
tagnes des nuages, d'oli s'épanche la source céleste,
avatd (cf. le vers10 et Thymne entier qui est une série
d'énigmes).

abhra-prish.

u« Ecoulement du nuage», selon M. Roth et
M. Grassmann. Le mot ne se rencontre qu'une fois,
sous la forme abhra-prdshas, X, 77, 1, et désigne
évidemment les Maruts auxquels Thymne est adressé
(cf. pariprish dans le méme hymne, X, 77, 5;
ghritaprish, 1,45, 1; X, 78, 4, cf. I, 168, 8).C'est
ce qua vu M. Ludwig, qui le traduit «répandant
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(absolument) du nuage ». Je préférerais « répandant
le nuage ». A la vérité, le régime direct, dans le com-
posé parailéle ghritaprish, et celui qui se construit
avec les formes personnelles de la racine prush,
ghrita au vers I, 168, 8, vdsu au vers IlI, 13, 4,
comme au vers X, 77, 1, expriment le contenu et
non le contenant ; mais rien n'est plus fréquent dans
toutes les langues que la substitution de l'un &
l'autre, et justement le mot abhrd «nuage » est, au
vers VI, 44, 12, construit comme dans notre pas-
sage, abhraprdsko nd vdci prushd vdsu, parallélement
A des mots désignant la richesse .

Quoi qu'il en soit, abhraprishas est un pluriel et
sapplique aux Maruts. Pourquoi M. Ludwig, en
méme temps qu'il fait cette juste remarque, em-
prunte-t-il 2 Sayana I'énormité d'un prushd, troisiéme
personne du pluriel? Cette forme s'explique trés bien
comme une premiére personne du subjonctif : le
prétre espére, grice a 'efficacité de la parole sacrée,
répandre la richesse comme les Maruts qui répandent
le nuage. La seconde partie de la stance, qui em-
barrasse fort M. Ludwig, devient assez claire dans le
méme ordre. d'idées : le prétre loue la troupe des
Maruts pour arriver, par cet hymne méme, c'est-a-
dire toujours par la parole sacrée, «a valoir en
quelque sorte la nature marutienne, sumdrutam? nd

1 Gf. encore le vers cité dans l'article suivant.

? Cf. mdratam ndma, VI, 66, 5; VI, 57, 1; au vers suivant,
X, 77, 2, les Maruts prennent cette nature divine, cf. VI, 66, 5
et passim.
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brahmdnam arhdse, la divinité des Maruts, comme
prétre», a étre un prétre aussi puissant que les Ma-
ruts, ces dieux si souvent assimilés a des prétres.

abhrd-varsha.

« Pleuvant du nuage », disent de concert M. Roth,
M. Grassmann et M. Ludwig. Cette interprétation a
pourtant contre elle et I'accent, qui est celui d'un
composé possessif, et les emplois connus de varshd,
qui, comme mot distinct, n'a pas d'autre sens que
«pluie». Quelle difficulté voit-on donc & traduire
ainsi le passage unique, IX, 88, 6, oi le composé
se rencontre : « Les Somas coulent comme les cuves!
divines qui contiennent (et par suite qui versent) la
pluie du nuage»? La différence est insignifiante,
dira-t-on? Ici, sans doute! Mais c'est une bonne ha-
bitude a prendre, pour le déchiffrement du Rig-Veda,
de ne jamais sc départir de la plus rigoureuse exac-
titude philologique.

abhriya ct abhriyd.

Ce n'est, de 'aveu général, qu'un seul et méme
mot, avec deux accentuations différentes. Il ne me
parait signifier ni « éclair» ni «nuage». M. Roth, &
qui M. Grassmann avait emprunté ces deux sens,
n'admet plus que le second dans le dictionnaire
abrégé. Ce dérivé adjectif reprendrait comme sub-
stantif le sens du simple, et cela, tantot au masculin,
tantot au neutre. Or, comme adjectif, il sert d’épi-

! Cf. ci-dessus, p. 119 et note 1.
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théte tour A tour aux pluies «du nuage», II, 34, 2
(1e sujet est «les Maruts»), 4 la voix « du nuage», I,
168, 8, c'est-a-dire au tonnerre, enfin a Brihaspati,
X, 68, 12, chantre divin dont le tonnerre est la
voix. Je crois qu'il a été pris substantivement, au
féminin pour désigner cette voix, au masculin pour
désigner Bribaspati. Il a la seconde fonction, tout
au moins au vers 1 de 'hymne X, 68, aussi bien
quau vers 12, et probablement aussi au vers X,
99, 8. Il aurait 1a premiére au versI, 116, 1, si
I'on y admet cette construction paratactique que jai
tant de fois déja! relevée dans les comparaisons :
«Je pousse mes hymnes, comme la voix du nuage,
comme le vent», c'est-a-dire, «comme la voix du
nuage, sous 'action du vent (fait entendre les siens) ».
L'interprétation «je pousse mes hymnes comme le
vent pousse les nuages» ne présente pas en somme
une image trés nette, et ne me semblerait pas bien
regrettable.

dabhva.

Ce mot est difficile. On peut cependant remar-
quer d'abord qu'il n'est pas adjectif : au vers I, 63,
1, vigvd. . . dbhvd (et non vigvds. .. dbhvds) sont,
non pas des épithétes de girdyas, mais I'expression
dun tout dont les montagnes, girdya¢ cid, font
partie. Dans ce passage, il est neutre; au vers I, 39,
8, il est masculin, mais n’en est pas moins un sub-

! Voir Revue critique, 11 décembre 1875, p. 376 , et ci-dessus, p. 6.
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stantif, qui nc sc distingue pas du neutre pour le
sens. La seule signification 2 la fois précise et claire
est celle d'« obscurité ». Elle convient, non seulement
aux vers I, ga, 55 140, 5; IV, 51, g, ol elle est
précisée par les épithétes krishnd , dsita « noir», mais
aux vers I, 168, 9; 169, 3, ou il s'agit de 'obscu-
rité que produisent les Maruts en voilant avec les
nuages 1'éclat du soleil, cf. I, 38, g; au vers VI,
71, 5, ol Savilar «arréte, ou fait fuir, patdyat, cf.1,
169, 7, toute obscurité»; auvers V, 49, 5, o I'op-
position de {'¢bhva et du libre espace, virtyas, éveille
Iidée, si familiére aux rishis, de l'angoisse des té-
nébres. Comme I'dbhva est attribué & Agni précisé-
ment dans 1'un des passages ol le mot est accom-
pagné de I'épithéte krishnd «noir», I, 140, 5, cf. 4,
rien n'empéche de le prendre aussi dans le sens
«d'obscurité » aux vers II, 4, 5, et VI, 4, 3, soit
quil s'agissc simplement du « chemin noir » du feu,
ou encore de sa fumée, soit que la disparition
d’Agni soit opposée & son apparition : on connait la
forme noire et la forme brillante du soleil. Dans
cette derniére interprélation, on serait presque tenté
de donner au mot le sens étymologique de «non-
étren, et, & ce propos, on remarquera que le sens
d’«obscurité» est celui qui s'en tire le plus aisément
dans Pordre des idées védiques, o toute apparition
cst volontiers considérée comme une naissance. De
12 on passe non moins facilement a 'idée de «mal»
en général, I, 39, 8; 185, 2; II, 33, 10, cf. X,
80, 2, et & celle de « puissance démoniaque», que
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le mot exprime dans I'Atharva-Veda. Au vers1, 63,
1, il parait résumer les obstacles, cf. V, 49, 5,
qu’Indra doit surmonter en naissant. C'est aussi un
obstacle que I'dbhva du vent, au versI, 24, 6. Sile
mot a pris le sens pur et simple de « puissance»,
¢'est beaucoup plus tard, dans le Catapatha Brah-
mana, XI, 3, 3, 4, et avec une autre accentuation.

am.

Cette racine, comme le montre son emploi avec
sam, Vil. 5, 8, n'exprime. par elle-méme qu'un
mouvement particuliérement rapide, impétueux. Ce
sens suffit parfaitement au vers VIII, 66, 10. Clest
seulement avec abhi quelle prend le sens d'«atta-
~.quer». Enfin, le causal se dit de la partie du corps
qui est malade, X, 97, g et passim, c'est-a-dire, sans
doute, qui cause une agitation, un trouble.

]

ama.

Ce mot, qui exprime un élan rapide, impétueux,
et qui peut parfaitement garder ce sens au vers I, 66,
7, le change-t-il en celui d'«effroi» dans la locution
dme dha, I, 63, 1; 67, 3; IV, 17, 7? Je ne le crois
pas. Cette locution s'explique parfaitement dans le
sens de «mettre en mouvement rapide, agiter». Ce
qui est vrai, c'est qu'elle équivaut a effrayer : il ne
s'agit encore ici que de précision dans I'analyse phi-
lologique.

amdti.

Selon M. Roth, qui ne propose pas d’étymologie,
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ce mot signific «apparence, éclat »; selon M. Grass-
mann, il signifie, étymologiquement « véhémence »,
de am, et dans l'usage, d'abord « puissance», puis
«éclat du soleil ». Le sens de « puissance» me parait
inutile. Au vers V, 69, 1, je rapporte kshatriyasya
A vratdm, et je traduis «gardant I'amdti selon 1a loi
éternelle du Kshatriya »; c'est ainsi qu'au vers V, 62,
5, les mémes dieux, Mitra et Varuna, gardent le
barhis d'un sacrilice céleste qui s'agrandit dans la
proportion de I'amdti, apparemment pour la rece-
voir. Maintenant j'admets que le mot amdti désigne
la lumiére, gardée dans ces passages par Mitra et
Varuna, et ailleurs, au contraire, répandue, I1I, 38,
8;VII, 38, 1et2; 45, 3,cf. A. V., VII, 14, a;
V. S., IV, 25, par Savitar; mais peut-étre ne la dé-
signe-t-il que par l'intermédiaire d'un personnage my-
thique qui la représente.

A Tappui d'une interprétation de amdli comme
nom propre, on peut citer 'épithéte ¢rutd « illustre »
au vers V, 62, 5, dont il faut rapprocher le vers 1,
73, 2, ol Agni est dit « trés célébre comme Amatin,
et ol ce nom d’Amati semble appelé encore par
celui de Savitar. Il se rencontre- deux autres fois
dans des comparaisons, au vers V, 45, 2, et au
vers1, 64, g9, ol le personnage qu'on compare a
Amati est peut-étre Rodasi, compagne des Maruts
( Religion védique, II, p. 3go, note 3). Au vers VII,
45,3, il est accompagné de I'épithéte urict, donnée
¢galement & Aditi, VIII, 56, 12, et plus générale-
ment 4 la vache céleste, I, 2, 3; 11, 31, 11, qulelle



——t9s( 125 )ets—
désigne 4 elle seule au vers VII, 35, 3. Deux des pas-
sages ou il figure, 1II, 38, 8;°V, 45, 2, nomment
précisément la femelle mythique, le second, comme
la mére des vaches sortant de la caverne, le pre-
" mier, comme la femme «qui cache les naissances ».
Ce dernier trait rappelle la « mauvaise mére » (Reli-
gion védique, 11, p. 85), et suggére une interpréta-
tion conforme du mot amdti : il aurait, comme
composé possessif!, un sens qui rappellerait celui
du composé non possessif sumati : T'«indiflérente »
aurait été primitivement la femelle céleste, 'aurore
par exemple, en tant qu'elle se fait attendre (cf. Re-
ligion védique, II, p. 193, et plus généralement, II,-
P- 71 ctsuivantes). Ce ne sont la que des hypothéses;
mais je crois quil est encore permis d'en faire sur
une question aussi obscure.

dmati.

Ce mot auquel on donne, avec assez de raison,
le sens de « misére », ne serait-il pas formé pareille-
ment de a privatif et de mati? M. Roth a songé a
cette étymologie et la repousse. Il semble pour-
tant qu'un mot exprimant I'«indifférence », soit des
dieux, soit des hommes riches dont on attendait les
présents, a pu prendre le sens général de « misére »:
les mots signifiant «avarice» et «avare » ne sont-ils
pas devenus pareillement des désignations ordinaires

! Pour T'accentuation, voir Whitney, 1304, a, in fine. Une for-
mation de la racine am avec le suffixe ali demanderait I'accent sur
la derniére syllabe. : <
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du mal et de I'ennemi? Au vers X, 39, 6, il pour-
rait signifier comme possessif, et avec un autre sens
de mati, « sans sagesse » (cf. djiid dans le méme vers).

1. dmatra.

A supprimer. Il n'y a qu'un seul dmatra signifiant
«coupe» ou plus généralement « vase». M. Roth est
revenu lui-méme 4 ce sens pour le vers III, 36,.4
(sous vrijdana). Restent deux passages ol dmatra vien-
drait de am «faire du mal»; il aurait dans {'um,
comme épithéte d'Indra, le sens de «violent», I, 61,
9, et dans l'autre, car il faut déja supposer une autre
‘acception pour le second emploi, le sens de «fort,
puissant», comme épithéte de «'amitié» d'Indra, 1V,
23, 6< En réalité, il est dit de I'amitié dIndra qu'elle
est pour ses amis «un vase», dou coulent apparem-
ment tous les biens, cf. VI, 24, g, et dIndra lui-
.méme qu'il est un vase, soit également un vase plein
de richesses destinées a ses suppliants, cf. II, 16, 7
et passim, soit un vase plein du Soma qu'ils y ont
versé, cf. I, 30, 1: VI, 69, 2 et 6, etc.

2. dmalra.

«Vase» en général. Voir le précédent article. Il
est masculin au vers III, 36, 4, comme le recon-
nait M. Roth, ct aucun passage védique ne nous
oblige 4 lui attribuer le genre neutre.

d-manyamdna.

A le méme sens au vers I, 33, g, qu'au vers II,
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12, 10 : «qui ne sattend pas, qui n'est pas sur ses
gardes ».
d-mardhat.

«Qui ne se lasse pas.» Ce mot ne change pas de
signification quand il est appliqué aux chemins que
suivent les dieux, VII, 76, 2; cest par la figure
nommée hypallage, et non par une modification du
- sens propre, que I'épithéte convenant aux voyageurs
est transportée aux chemins qu'ils suivent. Cf. plus

bas dradhra.

amavat.

M. Roth avait donné quatre sens & ce mot;
M. Grassmann s'est contenté de deux, et M. Roth I'a
imité dans le dictionnaire abrégé : c'est encore un
de trop. Cette division des sens ne correspond pas
méme & celle qui a été supposée pour le mot dma.
Ainsi M. Roth et M. Grassmann traduisent tous deux
a effrayer » 1a formule dine dhé; elle est appliquée par-
ticuliérement au ciel et a la terre qui tremblent 4 1a
paissance d'Indra, I, 63, 1;auversI, 52, 10, I'épi-
théte dmavat est donnée au ciel effrayé du bruit que
fait Ahi : comment croit-on que M. Roth et M. Grass-
mann la traduisent ? M. Roth disait d'abord «solide »;
M. Grassmann dit « puissant ».

Nous dirons, d'ailleurs, non «effrayé», mais
«agité», le mot dma ne nous ayant paru esprimer
que T'agitation, soit I'élan impétueux, soit le trouble.

.Nous venons de retrouver la seconde nuance dans
Yapplication de dmavat au ciel effrayé; nous retrou-
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vons la premiére dans les passages ol cette épithéte
est donnée aux Maruts, I, 38, 7; VI, 66, 6; VIII,
20, 7: X, 76, 5, et, par hypallage, au bruit quiils
font, V, 87, 5, & leur action, quelle qu'elle soit, 1,
168, 7, cf. I, 53, 9; V, 58, 1, ou encore aux
flammes d’'Agni, I, 36, 20. Maintenant, que la
méme épithéte soit attribuée 4 un roi, IV, 4, 1, cf.
X, 11, 7, ou A la puissance, V, 34, g, 4 la force,
V, 86, 3; VIII, 64, 13, elle impliquera I'idée d’'une
puissance, d'une force offensive. Le seul passage qui
puisse sembler embarrassant est le vers IV, 55, 4,
ol elle est attribuée 4 la protection d'Indra et de
Vishnu : je suppose que le don de I'dmavad viritham
est le don d'une sécurité accompagnée de force offen-
sive, et fondée sur cette force méme.

dma-vishna.

Epithéte des pierres du pressoir, X, g4, 11.
M. Roth coupe d-mavishnu et rapporte le second
terme 4 la racine miv « mouvoir »; le sens serait « im-
mobile ». Cette analyse ingénieuse souléve des diffi-
cultés, et pour la forme, et surtout pour le sens, les
mots formés du suffixe ishnu n'ayant jamais, que je
. sache, le sens passif. Mais pour accepter I'analyse de
M. Grassmann, je voudrais garder au mot vishnu
son-seul sens connu et non lui attribuer gratuitement
celui de «andringend». La place importante que
tient le culte du Soma dans la légende de Vishnu
(Religion védique, 1, p. 418) laisse entrevoir une ex-
plication possible; mais je ne me trouve pas encore
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en état de la donner. Je rappelle seulement que
I'hymne X, 94, est plein de spéculations mystiques.

d-mahiyamana.

Au féminin, IV, 18, 13, «abattue », dit M. Roth.
Cette traduction parait exacte; mais pour préciser
le sens du passage, opposez mahtydmand au vers IV,
30, 9.

amd.

« A la maison », parait exprimer, non la situation,
mais le but du mouvement, au vers II, 36, 3,
comme au vers II, 38, 6.

amdt.

Cette forme, qui ne se rencontre que deux fois,
V, 53,8,etlX, 97,8, ne peut, par comparaison avec
amd, signifier que «de la demeure», et non «du
voisinage », comme le veulent M. Roth et M. Grass-
mann, et cest en effet ce sens que lui donne
M. Ludwig. Mais alors que signifie, au vers IX, g7,
8, aller «de la demeure dans la demeure», amdd
dstam? Si 'on remarque en outre qu'au vers V, 53,
8. il s'agit des Maruts, c'est-d-dire des dieux auxquels
est le plus souvent attribué 'élan impétueux désigné
par le mot dma, paroxyton, on se demandera si 'on
n'a pas affaire 4 ce méme mot, accentué différem-
ment, et signifiant 4 1'ablatif, 4 peu prés comme a
Tinstrumental, « d'un élan impétueux ».

J. As. Extrait n° 17, (1883.) 9
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amdtya.

Adjectif par sa formation, ce mot n'est tout au
plus, dans les autres livres védiques, qu'un adjectif
pris substantivement dans le contexte. N'est-il pas
plus naturel d'en faire, pour son seul emploi dans
le Rig-Veda, au vers VII, 15, 3, une simple épi-
théte de védas, «la richesse de la maison »?

amind.

Serait, selon M. Roth, dont l'interprétation a été
suivie par M. Grassmann, une formation en ina de
la racine am, signifiant « puissant, tempétueux ». Je
crois plutot que cette épithéte d'Indra, VI, 19, 1; X,
116, 4, est formée comme an-amrind, par exemple,,
et que a-mind signifie «qui n'est pas diminud, en-
travé » dans sa force, s¢hobhih, VI, 19, 1. Clest ainsi
quon dit du méme dieu que ni dieux ni hommes
ne peuvent entraver ses desseins ou diminuer sa sou-
veraineté, nd mindnti, VIII, 82, 11.

a-myita.

Comme adjectif, pris ou non substantivement,
«immortel »; comme substantif neutre, wimmorta-
lité » et « breuvage d'immortalité ». Les sens de « en-
semble des immortels» et «monde de 'immeorta-
lité », attribués au substantif neutre par M. Roth et
M. Grassmann, sont imaginaires.

Groupons d'abord quelques formules dont la con-
nexité a été méconnue. amyitatvd, de I'aveu général,
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n'a pas d’autre sens qu'«immortalité ». Ce mot est
régime de raksh «garder», au moyen, au vers I,
96, 6 : amrita peut bien avoir le méme sens aux
vers I, 71, 9; 72,6; A. V., I, 30, 7, ot il est
construit de méme!. Un rapprochement non moins
frappant est celui des génitifs ampitatvdsya, X, go,
2, et amritasya, V, 58, 1; VII, 4, 6, comme
régimes de i¢ « commander 4, disposer de», ou de
rdj «régner sur», V, 28, 2. On comprend, par ces
deux ordres de formules, que les rois, I, 122, 113
X, 93, 4, et les gardiens, VI, 7, 7; 9, 3; VI, 42,
2, de 'amyita, peuvent étre les rois et les gardiens
de Yimmortalité. Sans doute, le « breuvage d'immor-
talité» peut étre aussi «gardé», et ce sens pourra
sembler préférable dans tel ou tel passage; mais,
nulle part, il ne sera nécessaire d'introduire I'idée
de «monde de I'immortalité ». L'expression «roi de
Timmortalitén, ou, & I'occasion, «roi du breuvage
d'immortalité », n'est pas plus étrange que celles
de «roi des richesses célestes et terrestres», I, 59,
3: M, 14, 11, oude «roi du Soma», VI, 44, 13,
conf. VI, 20, 3; 37, 2. Cette derniére paraissant
dailleurs réservée a Indra, il est plus naturel de
faire des Kdityas,l, 71,9, les «rois de l'immortalité ».

Etre roi de T'immortalité, cest non seulement
la posséder pour soi-méme, mais en disposer, pou-
voir la donner, aussi bien que la richesse, comme le

! Aa vers I, 71, 9, le locatif géshu peut indiquer, non la situa-
tion de P'amrita, mais celle de Mitra et Varuna, séjournant au mi-
lieu des vaches, c’est-a-dire des eaunx. ’

9.
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montre le vers VII, 4, 6. De méme, les aurores am-
ritasya pdtnih, IV, 5,13, sont les « maitresses de I'im-
mortalité »; la méme qualification est donnée aux
eaux, V. S., VI, 34, qui, en effet, ont en elles I'im-
mortalité!, X, 30, 12, comme les remédes, I, 23,
1954 Aditi, V. S., XXI, 5, enfin 4 Kuhi, « maitresse
de l'immortalité des dieux», A. V., VI1, 47, 2, parce
que la lune est le réservoir de ambroisie.

L'expression « nombril d'un monde », du ciel par
exemple ou de la terre, est connue; mais celle de
«nombril de la loi» l'est aussi. Quand on dit de
Pamrita, c'est-a-dire du Soma céleste, qu'il est le
«nombril de 1a loi», IX, 74, 4, cela veut dire qu'il
est la source, T'origine (Religion védigue, I, p. 35 et
suiv.) du sacrifice. De méme, le «nombril de I'im-
mortalité » (et nonle « centre du monde immortel »),
V,47, 2, nom donné & Agni, III, 17, 4, of. 11, ho,
1, & Aditi, VIII, go, 15, au beurre de Toffrande,
sous sa forme mystérieuse et céleste, 1V, 58, 1, est
«la source de I'immortalité ». Ne venons-nous pas de
voir qu'Aditi, en particulier, était aussi appelée la
« maitresse de I'immortalité »? .

Les «fils de I'ampita», VI, 52, 95 X, 13, 1, sont
aussi certainement, non les fils du monde immortel,
mais les « fils de I'immortalité ». Il suffit de citer une
autre épithéte des dieux, amrita-bandhu, X, 72, 5.
Si le mot bdndha n’exprime pas particuliérement
l'origine maternelle, comme je I'ai supposé dans ma

! Ce sens_me parait convenir aux passages cités au moins aussi
bien que celui de «breuvage d'immortalité ».
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Religion védique, I, p. 36, note 1, et 194, il exprime
en tout cas la race, et amrita-bandhu, s'il ne signifie
pas précisément «fils de l'amrita», signifie tout au
moins «qui est de la race de T'ampita». Or, l'opposi-
tion du composé mrityi-bandhu, « qui est de la race
de 1a mort», épithéte des mortels, VIII, 18, 22;
X, 95, 18, montre bien que, dans le premier,
amrita signifie « immortalité ».

Il ne sera pas plus difficile d'admettre que 1'éten-
dard de T'amrita, II1, 61, 3; VI, 7, 6, est I'étendard
de «limmortalité». Le « chemin de I'immortalité»,
IV, 35, 3, vaut «le chemin du monde immortel ».

Le sens de I'expression d. . .amritani tasthau, III,
38, 4, a été méconnu par M. Grassmann, comme
celui de d dhdmdni divydni tasthih, locution appliquée
précisément aux «fils de I'immortalité», X, 13, 1.
Les dhdmdni divydni sont les «natures! divines»,
comme les dhdmani amrita, 111, 55, 10, ou les amri-
4ani ndma, X, 123, 4, ou simplement les ampitdni;
I, 72, 1, sont les «natures immortelles?», et d sthd,
dans ces locutions, signifie «entrer dans» ou «ac-
quérir (la nature divine ou immortelle)». Méme
observation pour amritidhi tasthur auvers I, 35,6,
ou le sujet sous-entendu est «les dieux» : le passage
entier est une énigme, présentée comme telle dans
le texte méme.

! Religion védigue, III, p. 210 et suiv.

2 M. Roth dit «les forces de I'élernité »; en somme c'est tOl)JOUl‘S
I'immortalité : alors pourquoi ranger ces passages sous la rubrique
« monde de I'immortalité»?
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On me permettra de trouver étrange que M. Grass-
mann cite comme cxemple du sens de «monde de
I'immortalité », attribué & ampita, une locution ol ce
mot est précisément le régime d'un terme signifiant
«monde», amritasya lokdm, X, 85, 20. La méme
obscryation serait applicable aux vers IX, g4, 2;
97, 32, sil était vrai que dhdman y et le sens de
«demeure », comme I'entend M. Grassmann. En réa- -
lité, amritasya dhdma est «la loi (Religion védigue,
III, p. 210 et suiv.) du breuvage d'immortalitén,
cf. vratdni....amritasya cdrunal, 1X, 70, 4, et fitd-
sya dhdrmann amritasya cdrunah, IX, 130, 4.

La citation de I, 125, 6, 4 appui du sens de
«monde de I'immortalité », étaitun lapsus de M. Grass-
mann, qui reproduit quelques lignes plus loin la ci-
tation 4 sa véritable place (cf. X, 107, 2). 1 a aussi
abandonné ce sens dans sa traduction pour les vers
I, 113, 3; Val. 4, 7, qui sont susceptibles de di-
verses interprétations?, et pour les vers I, 91, 18;
X, 53, 10, oule datif amritiya signifie évidemment
«pour I'immortalité » : cest d'ailleurs le sens auquel
M. Grassmann s’arréte pour le second.

Reste le vers X, 9o, 3. M. Ludwig y fait de am-
ritam un simple adjectif se rapportant A tripdd, et, en
effet, il semble bien que ce substantif collectif, en
dépit de sa forme (on aurait attendu tripdd), ne peut

1 Je verrais volontiers dans le second la locution avec & stha du
vers III, 38, 4, et il n'est peut-étre pas impossible en effet d’en-
tendre un passage ol Indra regoit 1a qualification mystique de « qua-
trieme Kdityan, dans ce sens : «L’invocation cst ta force, et cette
force prend une nature immortelle dans le ciel.»
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étre que neutre. Il se pourrait aussi qu'on eit dit du
Purusha, cette offrande mystique, que ses irois pieds
célestes sont Tamrita, cest-A-dire le breuvage d'im-
mortalité, le Soma divin, 'offrande par excellence. -

Quoi qu'il en soit, le sens de «monde de I'immor-
talité ou des dieux » est a rayer du dictionnaire.

I en est de méme de celui d’s ensemble des im-
mortels». Au vers |, 35, 2, amyitam n'est pas plus
un collectif neutre que mdrtyam auquel il est opposé;
le poéte a dit simplement, par une figure commune
A toutes les langues, «{'immortel » au singulicr, pour
«les immortels » au pluriel. On pourrait appliquer
la méme interprétation aux vers I, 13, 5 et 170, 4,
si pour le premier passage, emprunté 4 un hymne
Apra, la comparaison des vers I, 141, 4 et X, 70,
4%, et pour le second, le contexte de Thymne entier,
ne suggérait I'identification de I'<immortel » 4 Indra.
Aux vers III, 3b, a; 34, 2; VIII, 31, g, le datif

. amyitdya peut étre également, soit un singulier pour
un pluriel, soit la désignation d'un dieu particulier,
“d'Indra au vers II, 34, 2. Enfin il pourrait aussi &
la rigueur signifier « pour I'immortalité », comme aux
vers I, g1, 18; X, 53, 10, déja cités, et dans plu-
sieurs antres ol ce sens a été méconnu, IX, 62, 6;
87,55 109, 3; X, 122, 5(cf. IX, 106, 8). Bref, il
y a trois moyens pour un de se passer d'un collectif
neatre désignant «1'ensemble des dieux ».

Le sens de «breuvage d'immortalité» ayant été

! Voir pourtant le vers I, 188, 4, ot sont nommés les-Adjtyas.
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introduit inddment dans beaucoup de passages!, il
ne sera pas inutile de Tappuyer sur des exemiples
concluants. 11 suffirait, 4 la rigueur, du vers VI, 44,
23, sur la découverte de I'amrita caché, et des vers
V1, 37, 3; X, 186, 3, sur T'amrita de Vayu. On re-
marquera en outre la locution amritasya cdranah,
IX, 70, 2; 4; 108, 4; 110, 4% "

Il n'est pas impossible que le sens d'« immortalité »
se modifie & I'occasion, comme T'admet M. Roth
dans le dictionnaire abrégé pour les vers I, 159,
2; VII, 57, 6, en celui de «non-mort, prolongation
de 1a vie »; mais on pourrait supposer la méme chose
de amritatvd, par exemple, au vers I, 31, 7.

Signalons en terminant un singulier lapsus de
M. Grassmann, répété dans sa traduction, le mascu-
lin amritasya du vers VI, 16, 25, qui qualifie Agni,
rapporté au féminin drjas.

Javais déja étudié le mot amrita dans ma Religion
védique, I, p. 193-198. Mais cette étude était déja
bien ancienne. Je viens de la refaire, sans me reporter
a la premiére, et, vérification faite, je vois que
jarrive, sauf des différences insignifiantes, aux mémes
resultats. L'avenir décidera si cette conformité ne
doit s'expliquer que par I'obsession d'une idée fixe.

amyita-bandha.
«Fils de Timmortalité », ou tout au moins « qui
! A ceux qui ont été déja cités ajoutez X, 139, 6, cf. VII, 96, 1;

1,164, 21, cf. IV, 54, a2; III, 23, 1 et V, 3, 4; VI, 73, 18.
2 Voir cucore III, 1, 1435 26, 7; 1X, 74, 4. ’
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est de la race de I'immortalité ». Voir le précédent,

p- 132-133.
dmbara.

De ce que ce mot, employé une seule fois dans le
Rig-Veda, et qui n'a en sanscrit classique que les
déux sens de «cieln et de «vétement»n, semble
opposé A paravit «éloignement», VIII, 8, 14,
M. Roth et M. Grassmann concluent qu'il signifie
«environs ». C'est aller un peu vite. Dans la formule
Ppresque identique du vers I, 47, 7, oit dmbara est
remplacé par le nom propre turviga, ce nom ne
s'oppose pas du tout a pardvdt. Il ne me parait donc
Pas nécessaire de trouver une opposition au vers VIII,
8, 14, et, comme il s'agit de dieux, je m'en tien-
drais, au moins provisoirement, au sens de «ciel».

ambhrind.

« Humide », selon M. Grassmann. Cette interpré-
tation vaudrait mieux en tout cas que celle de
M. Roth: «effrayant ». Mais si ambhrind, comme sub-
stantif, désigne une cuve, soit une cuve i Soma, soit
le nuage (d'ot1 vag ambhrini «la voix du nuage»r), il
.esttrés possible que ce méme mot se rencontre, au
versI, 133, 5, comme nom d’'un démon représen-
tant, au moins originailjement. le nuage en tant
quiil retient les eaux (cf. Religion védique, II, p. 201).

dya.

Il s'agit d'expliquer la seconde moiti¢ du vers X,
116, g : dyd iva pdri caranti devd yé asmabhyam dha-
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nadd udbhidag ca. M. Grassmann suppose pour ce
passage unique un mot dya « voyageur». « Les dieux
vont ¢i et 1A comme des voyageurs. » Cela n’est pas
bien intéressant, mais cela ne blesse personne, jen-
tends aucun de ceux qui croient qu'on peut tout se
permcttre avec le lexique. M. Ludwig hésite entre
une correction ayd, qui donnerait un pronom pou-
vant rappeler en effet un nom précédemment ex-
primé, mais demeurant sans contraction devant ive,
fait dont il n'y a pas, je crois, beaucoup d'exemples
dans la samhita, et la traduction « unableszig» (?)
de la lecon du texte. Jouvre le dictionnaire com-
plet, et je trouve dya «dé A jouer ». Or; nous voyons
ici les dieux distribuant la richesse et vainqueurs,
udbhidas. Justement, dans un hymne de T'Atharva-
Veda, IV, 38, ol les dés sont pareillement désignés,
-au vers 3, par le mot dya, la victoire de 'Apsaras qui
fait gagner au jeu est également exprimée, au vers
1, par la racine bhid avec dd. Dans un vers du Rig-
Veda, VIII, 68, 1, I'épithite udbhid est rapprochée
de kritnd, qui parait désigner principalement le vain-
queur au jeu, soit dans le jeu proprement dit, I,
92, 10, soit dans le jeu des batailles (cf. I, 13, 10;
VIII, 16, 3, et certains emplois de kritd). A coup
sar, ce ne sont pas les épithétes qui peuvent nous
cmpécher, dans notre vers X, 116, g, de prendre
dya dans le sens de «dé». Sera-ce le substantif? Les
dieux, qui font gagner des richesses, comparés & des
dés? On connait la comparaison des dieux avec des
joueurs (Religion védique, 1T, p. 175 et 238). Soit,
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dira-t-on; mais la comparaison avec les dés passe
les bornes. C'est faire, selon I'expression d'un de mes
critiques, la «caricature» du Rig-Veda. Ici, je
m’efface, et je prie mes contradicteurs de se reporter
aux Additions et corrections du grand dictionnaire :
M. Roth y cite notre passage, sous lc mot dya,
comme un exemple du sens de «dé». Je ne m'en
suis apercu moi-méme qu'au dernier moment, et
avec autant d'étonnement que de satisfaction. Mais
alors, maitre, vous reconnaissez donc qu'il y a bien
quelques étrangetés dans le Rig-Veda?

dyah-sthina.

Voir Religion védique, III, p. 123.

d-yaman.

Employé deux fois seulement, et au locatif, I,
181, 7, et Val., 4, 5, dans le premier exemple,
opposé & ydman : «non en route, & la maison»,
selon M. Grassmann; «non dans une expédition
guerriére », selon M. Roth. La différence des deux
interprétations est insignifiante. Il est clair qu'un
mot signifiant « marche » ou « voyage » peut i T'occa-
sion désigner une expédition guerriére; mais ydman
n'a pas ce sens par lui-méme, il ne pourrait le prendre
qu'occasionnellement, en vertu du contexte, et, dans
le fait, ce sens ne simpose nulle part. Toute la
question, dans le cas qui nous occupe, est de savoir
s'il désigne la marche des hommes ou celle des
dieux; car il se rencontre trés souvent dans ce
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dernier emploi, particuliérement pour désigner la
marche des Maruts ou des Agvins (voir Grassmann,
s. v.). G'est ainsi que M. Grassmann l'entend par
cxemple au vers X, 92, 13 : tid agvind suhavd
ydmani ¢rutam. I1 m'est impossible de comprendre
pourquoi il aurait un autre sens au vers I, 181, 7,
adressé pareillement aux Agvins : ydmann dyimai
chrinatam hdvam me. Le suppliant des Agvins leur de-
mande de I'écouter, qu'ils soient ou non en voyage.
L'une des deux allernatives est supprimée dans le
vers Val., 4, 5, adressé 4 Indra : «Qu'll nous fasse
ses dons sans faire de voyage.» Rien n'est plus fré-
quent que l'allusion aux voyages et aux séjours des
dieux chez d'autres sacrificateurs qui les retiennent.
Cf. plus haut l'article dtathd. A Tappui de cette inter-
prétation, je citerai les mots ydma-hiti et yama-ha,
signifiant, le premier «invocation au passage», le
second «qui se laisse invoquer au passage». Juste-
ment, sur cinq emplois de ces deux mots, deux con-
cernent encore les Acvins, V, 73, g9; VIII, 8, 18;
62, 6, etun, V, 61, 15, les Maruts : ce dernier,
¢rotaro ydmahutishu, correspond exactement 4 la for-
mule ydmani ¢rutam. M. Roth et M. Grassmann en-
tendent, il est vrai, «appel au moyen de la priére»,
‘et «qui se laisse appeler par la priére »; mais c'est la
un nouvel exemple de l'incroyable facilité avec la-
quelle ils multiplient les sens d'un méme mot et
prennent des sens métaphoriques, réels ou senlement
possibles, pour des sens propres. Le sens de « che-
min », quoique mal établi pour ydman, n’est pas loin
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de celui’ de «voyagen, et les mots signifiant « che-
min » désignent assez souvent par figure le sacrifice,
chemin qui va de la terre au ciel. Je ne vois pas,
quoi qu'en disentM. Roth et M. Grassmann, qu'une
pareille interprétation soit nulle part nécessaire pour
ydman; mais un autre mot, trés proche parent de
celui-la, ydma, doit étre entendu ainsi au vers V,
3, 12. Suit-il de 12 qu'on ait pu dire «appel au moyen
d'un chemin» pour «appel au moyen d'une priére »?
Je suis plus disposé que personne 4 admettre {'inco-
hérence dans les figures védiques; mais ceci serait
un pur non-sens. Au contraire, «invocation au pas-
sage» parait un sens excellent, et qui concorde avec
T'interprétation donnée de dydman.

a-yds et a-ydsya.

Deux énigmes, que je ne prétends pas résoudre,
mais dont M. Roth, suivi par M. Grassmann, ne me
parait pas avoir donné non plus la solution par les
sens d'«agile » et d’«infatigable ».

La racine yas, A laquelle il rapporte nos denx
mots, est extrémement peu usitée dans la langue
védique, et elle parait n'y avoir d'autre sens que
«bouillonner, écumer». Dans la langue classique
méme, ce n'est guére qu'avec des préfixes, particu-
litrement avec d, qu'elle signifie « faire des efforts ».
C’est pourtant de ce dernier sens que part M. Roth
pour arriver, dans le grand dictionnaire, i celui
d«agile», et dans le dictionnaire abrégé, a celui
d'«infatigable », par I'intermédiaire de « qui ne fait
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pas d'efforts ». L'étymologie souléve donc des difficul-
tés, méme pour le sens. Quant 4 la forme, passons
sur la longue : mais comment un mot a-yds, formé
dc la racine yas, aurait-il pu faire 4 l'occasion deux
syllabes de cette longue, ainsi que I'admet M. Grass-
mann pour résoudre les difficultés métriques des vers
I, 167, 4, et VI, 66, 5?

Laissons 1a les interprétations étymologiques, et
étudions Femploi du second mot. Cest le seul qui
se rencontre ailleurs que dans les hymnes, et il est
alors le nom d'un rishi de la famille des Angiras.
M. Roth a remarqué qu'il peut s'expliquer également
comme un nom d'Angiras dans deux des six passages
du Rig-Veda ou il figure, -aux vers X, 67, 1; 108,
8. C'était trop peu dire. Dans 'hymne I, 62, ot il
se rencontre au vers 7, les Angiras jouent un roéle
aussi important que dans les hymnes X, 67 et 108,
et un quatriéme passage, X, 138, 4, appartient &
un hymne dont le début mentionne également d’an-
cicns prétres, compagnons des exploits d'Indra, qui
ressemblent fort aux Angiras. Quatre exemples sur
six : voild des coincidences bien étranges, si elles
sont fortuites. Il est vrai que, dans tel de ces pas-
sages, le mot peut paraitre désigner Indra, comme
il 1e désigne certainement au vers VIII, 51, 2, comme
il désigne Soma au vers 1X, 44, 1, et j'ai moi-méme
supposé (Religion védique, II, p. 292, note 2) qu’il
désignait Brihaspati au vers X, 67, 1. Mais Brihas-
pati n'est-il pas constamment appelé digirasd (Grass-
mann, s. v.)? Indra, I. 100, 4; 130, 3, et Soma,
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1X. 107, 6, ne recoiventils pas le nom d'ingiras-
tama? 11 semble donc possible que aydsya ne soit,
dans tous ses emplois védiques, qu'une sorte de sy-
nonyme d'digiras ou d'dngirasd, attribué tour a tour
A différents personnages divins.

Mais alors ayds ne serait-il pas lui-méme un nom
propre, qui aurait donné le dérivé patronymique
ayisya, comme dngiras a donné dngiras¢? Cette hypo-
thése n’est peut-étre pas non plus inadmissible. Sur
seize emplois, le mot ayds est appliqué neuf fois aux
Maruts, une fois peut-étre a leur mére, VI, 66, 5,
deux fois & des taureaux qui pourraient bien étre
encore les Maruts, IX, 41, 1 et I, 154, 6, deux
fois aux flammes d’Agni, III, 18, 2; 1V, 6, 10, la
seconde fois avec comparaison de ces flammes aux
Maruts. Restent deux passages, qui n'en font qu'un
puisqu'ils se rencontrent dans deux vers successifs
d'un méme hymne, IX, 89, 3 et 4; le mot y est
appliqué 4 Soma, qui recoit également, ainsi qu'Agni,
un autre nom des Maruts, Rudra. D'une fagon géné-
rale, il faut reconnaitre que beaucoup de noms
propres védiques ne sont pas exclusivement réservés
a un seul personnage ou a un seul groupe de per-
sonnages. Celui-ci semblerait étre surtout un nom -
des Maruts, qui sont, #vec les Angiras, les sacrifica-
teurs mythiques par excellence, en sorte qu'un dé-
rivé de I'un de leurs noms aurait pu étre confondu
avec le dérivé d'dgngiras, angirasd. Je ne trouve rien
de mieux a dire sur cette question trés obscure.
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da-yukta.

Le sens d'«inattentif, sans piété » ne se rencontre
pas dans le Rig-Veda. Au vers V, 33, 3, il s'agit des
chevaux d'Indra qui ne sont pas attelés tant que la
priére n'est pas faite. Mon interprétation est con-
forme A celle de M. Ludwig : c'est d'ailleurs une
image banale.

d-yudhvin.

Le prétendu nominatif dyadhvi est, en réalité, un
gérondif, dont l'orthographe exacte serait dyuddhvi.
M. Roth a corrigé dans le dictionnaire abrégé sa
premiére analyse, qu'avait acceptée M. Grassmann.

a-yoddhri.

D'aprés le contexte (iva), 1, 32, 6, non pas « mau-
vais combattant », selon la premiére interprétation
de M. Roth, acceptée par M. Grassmann, mais, selon
la correction de M. Roth dans le dictionnaire abrége,
«invincible» ou, plus exactement, «qui ne trouve
pas de combattant (osant se mesurer avec lui)».

dyo-hata.
Voir Religion védique, II, p. 86.

ar.

Cette racine a deux sens principaux, « se mettre
en mouvement», el « étre adapté, agencé ».
Ils appartiennent tous les deux au théme d'aoriste
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dra, ara, tant a l'actif qu'au moyen. Le premier se
rencontre, par exemple, modifié parle préfixe ud en
celui de «s'élever, sortir», au vers IV, 58, 1 (actif),
et au vers X, 73, 2 (moyen). Le second se ren-
contre, changé par le préfixe nis en celui d'« étre
séparé, privé de», auvers VII, 56, 21 (actif), et, au
contraire, renforcé parle préfixe sém au vers IV, 19,
g9 (moyen). Le théme d'aoriste dr, ar, et le théme
du parfait donneraient lieu aux mémes observa-
tions.

Le théme de causal arpaya a aussi les deux sens
correspondants, «metire en mouvementn, par
exemple au vers I, 113, 4 (avec le préfixe prd),
et «adapter, agencer», par exemple au vers I,,
164, 48.

En dehors du causal, les sens actifs de «lancer»
ou d'«agencer» n'appartiennent qu'aux thémes de
- présent tyar, rino, et rinva, et ils n'appartiennent
pas indifféremment 4 ces trois thémes.

Le premier du moins n'a que le sens de « mettre
en mouvement » avec le sens neutre correspondant
de «se mettre en mouvement» (par exemple, aux
vers IV, 45, 1; VII, 68, 3, et I, 165, 4, opposé
aIV, 17, 12), et diverses nuances de ces deux sens
dont M. Grassmann compte jusqu'a neuf’.

! Ce qui est ainsi lancé le plus souvent, c'est Thymne, la parol.e
sacrée, I, 116, 1, comparée 4 un navire que fait avancer le ramear,
IX, ¢5,:2;1I, 42, 1. Ou bien ce sont les présents des dieux, que
eceux-ci envoient aux hommes en les poussant comme les nuages,

VI, 44, 12. Indra lance aussi, c'est-d-dire déploie, sa propre force,
W,19,12, cf. X, 75, 3, comme Soma fait jaillir son propre flot,

J. As. Extrait n° 17. (1883.) 10
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Le théme rinpa a au contraire les deux sens prin-
cipaux de la racine ar, soit actifs, soit neutres. On
dit dhamdm rinvdn, VII, 2, 1, comme iyarti dhiamdm,
X, 45, 7, du fen qui éléve sa fumée, et aussi, au
neutre, dhamd rinvati, VI, 2, 6. Mais, d’autre part,
le méme théme exprime, avec le suffixe sdm, la fo-
brication d'un char, III, 2, 1, proprement '« agen-
cement», I'union de ses parties, et, inversement,
avec les préfixes vi et dpa, I'«ouverture», le «dés-
agencement» des portes, I, 128, 6; IX, 10, 2, Le
théme ripva n'étant qu'un développement de la forme
faible du théme rino, les deux sens peuvent étre, d
priori, attribués également a celui-ci : cependant, il

.ne me semble pas établi qu'il ait effectivement, dans
aucun des passages du Rig-Veda ou il se rencontre,
un sens autre que celui d'« agencer », plus ou moins
modifié¢ par les divers préfixes auxquels il est joint.

En effet, au vers V, 74, 5, la forme 4 rinve peut
sentendre en ce sens que le protdgd des Agvins,
rajeuni par eux, « fixe sur luj-méme le désir de Ia
femmen». Le vers VII, 8, 3, est ohscur: mais si
svadhd 0'a, comme je le erais, d'autre signification
que oelle de «nature, essencer, il me sembla que
le seul sens possible de kdm u svadhdm rinavah est,
malgré T'emploi de lactif, «quelle nature testu

IX, 85, 5. Aver le préfixe dd, le présent {yarti exprime, au nentrs,
le lpver de la lumigre (représentée par Soma), IX, 68, g, of. IV,
1,17; V, 53, 6; VIL, 34, 7. et activement Yapération du solei] qni,
avec son rayon, fait lever le monde, X, 37, 4, cf. 140, 3, qu ean
core celle de Soma qui, avec les vents, sonleve la mer, IX, 84, 4.
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adaptée? quelle forme as-tu prise?». Au vers I, 35,
9. abhi rinoti a peut-étre un sens analogue a celui de
d rinoti, VIIL, 24, 6; il signifierait« emplit » ou plutét
«couvre» le ciel d'une vapeur noire, cf. I, 164, 14:
Savitar est le dieu de la nuit aussi hien que du
jour. L'expression rindr apdh ne se rencontre que
trois fois : dans une formule répétée deux fois, I, 174,
9,etVI, 20, 12, ol il est question de I'heureuse
traversée des eaux par Turvaca et Yadu, grice au
secours d’Indra, et la troisitme fois, I, 174, 2,
précisément dans I'un des deux hymnes ou se
rencontre cette formule. Ne serait-il pas plus natu-
rel de la traduire «tu as fixé, c'est-d-dire arrété les
eaux » que « tu as fait couler les eaux»? AuversV, 31,
8, une autre formule du méme mythe porte: «tuas
apaisé, dramayas, les eaux». Ce n'est pas tout, Dans
un autre passage ou il est question de «traverser les
inimitiés», I, 138, 2, nous retrouvons notre théme’
rino avec les «inimitiés» comme régime, et il est
bien  tentant, au lieu dy introduire le sens de
«blesser » les ennemis, d'entendre simplement q'ue le
dieu les «arréte». Ajoutons aussi qu'au vers I, 61,
11, ou Indra fait pareillement un gué pour{'un de ses
protégés, Turviti, nous trouvons I'expression ranta
sindhavak, que M. Roth.a proposé (Zeitschrift de
Kuhn, XX) de traduire « les riviéres se sont apaisées»,
en cherchant dans ranta une syncope de ramanta;
la forme pourrait, d'aprés les observations qui pré-
ctdent, tirer le méme sens de la racine ar, et rien
n'empécherait d'étendre ce sens aux formes rante,

10,
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ranta desvers V1I, 36, 3; 39, 3, que M. Roth ex-
pliquait (ibid.) par la méme syncope.

Quoi qu'il en soit, le sens d'«agencer» n'appar-
tient pas au théme de présent fyar (non plus qu'a
lintensif al-ar), et, en dehors du présent et du
causal, les formes de la racine ar paraissent n’avoir
que le sens neutre. J'ai cru utile de constater ces
faits, qui ont éténégligés par M. Roth etparM Grass-

mann.
aram-krit, dram-kriti.

Dans ces mots, comme dans les locutions compo-
sées des formes personnelles de la racine kar avec
I'adverbe dram, je crois qu'a T'idée de « préparer» le
sacrifice, ou de «servir» un dieu, s'ajoute, confor-
mément au sens reconnu de dram dans ses autres
emplois, T'idée d’accomplir ces actes « d'une fagon
suffisante » ou «comme il convient », en un mot, de
fagon A satisfaire le dieu. On comparera en particu-
lier les vers VII, 29, 3, et X, 63, 6, avec, 70, 6.

dranya.

Sans contester I'étymologie qui rattache ce mot &
drana, je lni donnerais déja dans le Rig-Veda son
sens ordinaire de «bois, forét», qui me paraft né-
cessaire au vers I, 163, 11 : voir Religion védigue,
I, p. 272.

: aratni.

Le sens de «coin» a été imaginé pour expliquer

un seul passage, X, 160, 4, ol se trouverait en outre
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une combinaison unique de la racine dhd avec le
préfixe nis. On peut juger par 12 du degré de vrai-
semblance de I'hypothése. Pour le vers VIII, 69, 8,
M. Grassmann admettait dans son lexique le sens
connu de «coudéen : il y substilue dans sa traduc-
tion celui de «barriére». Rien n'est plus commode
que ce systéme dmlerprétatlon Or, il s'agit bien,
en effet, dans ce dernier passage, d’un obstacle A
écarter pour atteindre un but; mais ce n’est pas une
raison pour admettre qu'un mot signifiant « coudée »
prenne ainsi tout & coup le sens de «barriére». Le
mot deI'énigme me parait étre donné parle vers XIX,
57, 6, de I'Atharva-Veda, sorte d'incantation par la-
quelle on éloigne le mal en T'excluant d'un espace
limité & neuf coudées. Les coudées dont il est ques-
tion au vers VIII, 69, 8, suggérent pareillement
- Tidée de quelque cercle magique dans lequel s'en-
fermait I'ennemi, et quIndra a rompu. Dés lors il
semble tout indiqué de chercher dans le méme
ordre d'idées Yexplication du vers X, 160, 4, ol
Indra tire vengeance du riche qui lui refuse le sacri-
fice de Soma : nir aratnad maghdva tdm dadhati de-
vient clair si I'on réunit les deux premiers mots en
un composé en supprimant I'un des deux accents;
" nir-aratni ou nir-aratni (Whitney, § 1310) sera l'es-
pace situé chors des coudées», hors du cercle ot
'impie se croit invulnérable; Indra I'y place, c'est-
a-dire en somme le tire hors de son abri pour le
frapper. :

Qnanl 4 la correction qui substitue aratnat 4 ara-
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tad au vers V, 2, 1, elle ne me parait donner rien
de bon. J'ai donné une explication de ce passage
sans aucune correction dans ma Religion védique,
I, p. 87. Liobjection tirée de 1a métrique paraitra
assez faible si 'on remarque que le deuxiéme péada
du vers 7 du méme hymne présente la méme irré-
gularité, '

d-radhra.

Je suis ici avec M. Grassmann contre M. Roth : ra-
dhrd me parait signifier, non pas « pieux » ou « obéis-
sant », mais «abattu» (leversII, 12, 6, en particulier, .
semble décisif); le sens de d-radhra sera donc, non
pas «désobéissant», qui lui conviendrait du ‘reste
trés mal dans ses deux seuls emplois, VI, 18, 4, et
632, 3, mais «qui ne se relache pas, infatigable».
Dans le second passage, cette épithéte est donnée
au voyage des Agvins; mais les chemins des dieux
ne sont-ils pas, au vers VII, 76, 2, appelés infati-
gables (voir plus haut dmardhat)? L'épithéte qui
conviendrait aux voyageurs est, par hypallage, trans
portée au voyage ou au chemin.

1.ard-matt.

Selon M. Roth, dans le dictionnaire -abrégé,
serait adjectif aux vers X, g2, 4 et 5 : cette hypo-
thése parait d’autant plus étrange que le nom de 1a
déesse Aramati est précisément accompagné, dams
ce passage, de ses épithétes ordinaires, maht, -V,

43 65 VII, 36. 8, et pdniyasi, X, 64, 15. Dans le
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grand dictionnaire, le méme emploi était attribué
au vers VIII, 31, 12, sans grand profit, méme pour
la commodite de I'explication; il y a 12 uné¢ énumé-
ration de personnages divins comme au vers X, 92,
4. Quant au sens étymologique du nom d’Aramati,
il parait étre « priére convenable, parfaite »; ¢f. par
exemple, II, 5, 7.

2. a-rdmats.

«Qui ne se repose pas.» A supprimer. M. Roth
cite sous ce chef dans le dictionnaire abrégé le vers
VIII, 31, 12, dont il a été déja question dans I'ar-
ticle précédent, et le vers II, 38, 4, pour lequel il
y a accord entre lui et M. Grassmann. Mais rien
n'oblige 4y faire de ardmati une épithéte de Savitar :
Jai déja protesté contre ce dédoublement du mot
ardmati dans la Revue critigne, 18 décembre 187'5',
p- 387.

dram-ish.

A supprimer. La correction dramishe pour dram
iske, VIII, 46, 17, ne tient pas compte de l'accen-
tuation du verbe suivant, stévimahe, et, de plus, elle
crée un mot, non seulement inconnu, mais qui ne
rappelle aucun emploi analogue des éléments dont
on le compose. Dans ces conditions, je juge plus
prudent de m'en tenir au texte. La racine isk a pu
y étre employée dans le méme sens qu’'au vers VIII,
ks, 27, parexemple, pour exprimerl’élan du chantre
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vers les dieux : vas serait un datif. On obtient ainsi
une antithése entre dram ishe et aramgamdyd, cf. VIII,
81,26et27.

ardru.

L'étymologie que je préfére est celle qui rattache
ce mot 4 la racine rd@ «donner » (a-rdru, cf. yaya, et
pour l'accent, a-mitra, a-vira) : il n'y a pas de dési-
gnation plus commune des ennemis, les démons
compris, que celle qui en fait des «avares». Cf. ¢-
rarivas.

d-ratr.

H semble incontestable que ce mot, signifiant
proprement « avarice, absence de libéralité » , désigne
quelquefois dans le Rig-Veda, par exemple auversV,
a, 6, comme il désigne certainement dans TA-
tharva-Veda, Tavarice personnifiée en un démon.
Mais le nombre des passages ol ce sens, ou plus gé-
néralement celui d'«ennemi», parait simposer, est
assez restreint. Au vers II, 23, 5, par exemple, drd-
tayas, placé entre les abstraits dmhas, daritdm, ét le
concret dvaydvinas, peut sinterpréter comme les
premiers aussi bien que eomme le dernier. Quant
au sens abstrait de «mal, souffrance », que M. Grass-
mann ajoute & celui de « malveillance », proprement
«avarice», et qu'admet aussi M. Roth, je ne vois pas
Tombre d'une raison pour l'introduire aux vers II,
35, 65 V, 53, 14. Au vers IX, 79, 3, M. Grass-

mann, dans sa traduction, n’a pas remarqué que
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arirhi shdh, vriko hi shdh, sont des parenthéses, cf.
VI, 51, 14, quela phrase présente une forte ellipse
«garde-nous de». et que la formule a pour objet
d'écarter 4 la fois la malveillance du dieu et celle
des hommes, cf. II, 7, 2. Les citations des vers VIII,
48,3, et X, 34, 14, ne s'expliquent que par des
lapsas que M. Grassmann a réparés dans sa traduc-
tion (pour le premier, il se contredit dans le lexique
méme). Reste le vers IV, &, 4 : yd no dratim sami-
dhdna cakré : mais I'emploi du moyen n'indique-t-il
pas précisément que I'drdti est chez 'ennemi, et non
chez sa victime, que c'est la « malveillance » et non
la «douleur»?

]
art.

M. Grassmann rapporte 4 un seul et méme mot
les formes que M. Roth range sous deux mots sup-
posés distincts, par I'étymologie comme par le sens,
ar-i «fidéle » (adj. ou subst.), de la racine ar, et a-ri
«ennemi» (adj. ou subst.), proprement «qui ne
donne pas», de la racine rd. Il explique les deux sens
opposés, ou plutét les trois significations primitives,
qu'il attribue au mot unique, par 'idée commune de
tendance, d'effort : 1° vers les dieux, d'oit « pieux»;
a°vers la richesse, d'oli « avare »; 3° vers un ennemi,
d'oli «ennemi» : d’'une racine exprimant une idée
plus ou moins vague de mouvement, on peut faire
tout ce qu'on veut.

Je n'admets également qu'un seul mot art; comme
le fait remarquer M. Grassmann, T'identité de décli-
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naison dans les deux sens les plus éloignés I'un de
T'autre est un premier et puissant argument en faveur
de cette solution. Mais les formes caractéristiques de
cette déclinaison, comme aryds pour le génitif sin-
gulier, le nominatif et T'accusatif pluriel, suggérent
plutét I'idée d’un iradical, comme dans gana-griyas,
que d'un théme en i. On sait que les racines en @ ont
une forme faible en i, ou i; d'autre part, et sans re-
monter 4 la racine, on peut remarquer que. le mot
rai «richesse» a une forme faible ri qui se trouve
dans le composé brihdd-ri, I, 57, 1. Est-il donc im-
possible d'expliquer les différents emplois du mot
ari par un composé d'a privatif, soit avec la racine
ra «donner», soit avec le mot ri «richessen?

Pour répondre 4 cette question, il faut passer en
revue ces emplois et les préciser. Comme il existe en
outre un mot aryd auquel M. Roth et M. Grassmann
donnent le sens de «bienveillant» ou «pieuxn», et
dont le nominatif masculin singulier, aryds, pourrait
dans certains cas, selon la remarque de M. Grass-
mann lui-méme, étre confondu avec Tun des cas en
as du mot ari, je comprendrai dans cetle revue tous
les emplois de la forme aryds, sans exception. Nous
aurons affaire ainsi & prés de cent passages. Or il n'y
en a guére qu'un tiers ou j'accepte linterprétation de
M. Grassmannl, et ceux-13 sont, a deux ou trois ex-
ceptions prés, des exemples du sens d'« ennemi » ou
«impie», ¢'est-d-dire que sur la question de la répan

' D'apres le lexique : ma tiche est longue, et je ne puls perdre
mon temps a vérifier sans cesse la traduction.
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tition ou méme de l'existence des autres sens, je ne
suis presque jamais d'accord avec lui. '

Je vais mettre sous les yeux du lecteur les pitces
du proces, et je le ferai d'une facon moins abrégée
que d'ordinaire, de facon quon puisse juger, sans
étre obligé de recourir chaque fois aux textes, du
degré de confiance que méritent les classements de
M. Grassmann.

Commencons par la forme équivoque aryds. Elle
entre dans un certain nombre de formules toutes
faites que M. Grassmann défait le plus souvent sans
le moindre scrupule. Exemple :

«Un dieu donne 4 ses favoris les vaches, et plus
généralement les richesses de 'ennemi ou de I'impie. »

I, 121, 15. d no bhaja maghavan géshv arydh.

1,33, 3. sam aryé gd ajati ydsya vdsh(i.

V, 2, 13. agatrv darydh sim ajati védah.

I, 81, 6. yé aryd martabhéjanam paradadati dagishe.

Ibid., 9. antdr hi khyé jindnam aryé védo ddacusham te-
sham no véda & bhara.

VIIL, 24, 22. aryd gdyam mdmhamanam vi dagishe.

I1X, 23, 3. d pavamina no bhararyé ddagusho gdyam.

IV, 4, 6. dyamndny aryé vi diiro abhi dyaut. .

X, 191, 1. sdm-sam id yuvase vrishann dgne vigvdny aryd*
d. .. sé no vdsiny 4 bhara.
. 1%, 61, 11. end vigvdny aryd* d dyamndn: ménushandm —
sishasanto vanamahe.

VIII, 21, 16. drifkd cid arydh pré mrigabhy d bhara. (Cf.
IV, 31, a.)

© 1 A Yablatif. :
' . »
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Le troisiéme passage, le sixiéme, le septiéme, le-
huitiéme et le onziéme et dernier sont seuls classés
exactement par M. Grassmann. Dans le dixiéme, il
cherche un nowminatif pluriel de ari, avec le sens de
«pieux », et dansles cinqautres!, unnominatif{ de aryd.

« Les richesses, la gloire, les forces du fidéle ou du
dieu lui-méme dépassent celles de 1'impie ou de I'en-
nemi», proprement « dépassent I'impie», ou «le fi-
dele dépasse les richesses de I'impie, dépasse I'impie
par ses richesses », etc.

VI, 20, 1. dyair nd yd indrabhi bhdmaryds tasthai rayik
gdvasd pritsi jandn.

VI, 36, 5. ... yd duvoyir dyaiir nd bhdmabhi rdyo arydh.

X, 59, 3. «bht shv drydh paumsyair bhavema dyair né bhd-
mim girdyo ndjran.

IV, 16, 19. dydvo nd dyumnair abhi santo arydh.

X, 76, 2. viddd dhy dryd abhibhati paiimsyam.

I, 23, 15. brihaspate dti ydd aryé drhad... tdd asmdsn
cravinam dhehi citram.

VI, 47, 9. md nas tarin maghavan rdyo arydh.

I, 169, 6. ddha ydd esham prithubadhndsa étas tirthé ndrydh

paimsyani tasthih.

M. Grassmann classe exactement le second, le
troisi¢me et le quatriéme passage. Dans le premier,
il donne uryds?(dans le méme sens d’ennemi) comme
régime 4 rayis, qui est au contraire la richesse du

! En reconnaissant que pour trois d'entre eux son interprétation
est douteuse. Enréalité il n'y a de doute possible que pour ceux qui
traduisent chaque passage isolément sans tenir compte de T'analogie
des formules.

* Ce mot est en réalité nn accusatif pluriel construit paralitlement
» jénan. (Cf. plus bas, p. 160).



et 157 Joar—

fidéle : cest un simple lapsus. Mais, ce qui est plus
grave, il méconnait complétement I'analogie des
quatre derniers passages avec les premiers. Il est vrai
que les deux derniers présentent des difficultés de
construction. Mais ce n'est pas résoudre ces diffi-
cultés que de chercher dans le premier un nomi-
natif de aryd, sauf A inventer ensuite’ un sens
d'« ennemi » pour expliquer ce mot auquel on n’attri-
buait que les sens de «bienveillant» et de « pieux»,
et de donner, pour expliquer le second, un sens
nouveau a la fois 4 ari et & padmsya «les troupes du
guerrier ».

Il me parait évident qu'au vers VI, 47, g, un
verbe au singulier est construit avec un sujet au plu-
riel comme aux vers I, g1, 19; 163, 8; 9; 14.
Dans ces derniers passages, il est vrai, le sujet plu-
riel est neutre : mais peu importe. Il ne s'agit pas
d'attribuer 4 la langue védique une régle de ven-
struction particuliére 4 cerlains cas, comme celle du
verbe avec un pluriel neutre en grec, mais de con-
stater simplement que I'anacoluthe duvers V1, 47, g
(car c’en est une), n'est pas isolée. Le sens est donc :
«Que les richesses de I'ennemi ne nous dépassent
pas», c'est-d-dire « ne dépassent pas les nétres ».

Le vers I, 169, 6, o I'on retrouve la racine tar,
comme dans le précédent, et le mot padmsya, comne
aux vers X, 59, 3 et 76, 2, parait bien devoir s'ex-
pliquer dans le méme ordre d'idées. Or il suffit pour

! Dans la traduction.
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cela d'admettre que le substantif tirthd, proprement
«action de franchir », au lieu de prendre son régime
au génitif, comme au vers I, 46, 8, par exemple,
T'a pris a 'accusatif, ainsi qu'il arrive quelquefois pour
les noms abstraits (Whitney, 271 h. et 373). Les
montures des Maruts « dépassent la force de 1'en-
nemi» ou «de I'impie ».

Auvers X, 76, 3, M. Grassmann ne vou: pas que
aryds est un accusatif pluriel dépendant de abhibhati
(cf. la méme construction avec abhibhi), et il en
fait un nominatif de aryd. Au vers II, 23, 15, en
fait (dans une correction !) un génitif singulier signi-
fiant « pieux » : je renonce i comprendre.

-On peut rapprocher des différentes formules étu-
dides jusqu'a présent «les prospérités de 'ennemi»
ou «de 'impie », exprimées par les mots :

arydh pushtdni, 11, 113, 4.
arydh pushtls, ibid., 5.

‘arydh pushtéshu, X, 86, 1.

aryo va pushtimdd vasu, ibid., 3.

Les deux premiers passages sont classés. exacte-
ment par M. Grassmann; mais dans les deux autres, il
donne A ari le sens de «pieux». (Voir Religion vén
digue, I, p..271, nate 3.)

«Le combat de l'ennemi» ou «de l'impie ».

I, 73, 5. sanéma vdjam samithéshv arydh

IV, 20, 3. tvdya vaydm ar_yd djim jayema.

1V, 24, 8. dirghdm ydd djim abhy dkhyad arydh.
VII, 56, 22. tratdro bhata pritandsv arydh.
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Faute d'avoir remarqué cette formule, M. Grass-
mann s'est vu réduit & faire de la forme aryds un
nominatif pluriel, épithéte du sujet, avec le sens de
« pieux » dans les deux premiers passages. Ce sens ne
" oonvenant pas au quatriéme, ol le sujet est «les
Maruts», il {'a changé en celui d'« actifs », assez vague
pour n'étre -plus embarrassant. Pour le troisiéme,
il a eu recours & son nominatif de aryd, trés com-
mode toutes les fois que le sujet est un dieu.

« Lies faits et gestes, éva, de I'ennemin ou «de
limpie », '

IV, a, 13, padbhih pagyer ddbhatad aryd évaih.
. VI, 5a, 2. abk! cashte sdro aryd évan.

Le soleil observe les actes de I'impie, et Agni
observe les impies, mystérieux dans leurs actes. Il est
difficile d'imaginer deux formules plus semblables.
Cela n'empéche pas M. Grassmann de donner 4 ari,
au vers VI, 51, 2, le sens purement imaginaire de
«mobile», et d'introduire au vers IV, 2, 12, son
éternel nominatif de aryd.

"""« Les malveillances de I'ennemi» ou « de l'impie ».

VI, 16, 27. téranto aryd 4ratir vanuénto aryé drati,
VI, 48, 16. aghd aryé daratayah.

VI, 89, 8. I1d.

VH, 88, 5. aghdny aryd vanisham dratayah.

VIIL, 39, 2. nydrati raravnam vigva aryd dratih.

X, 133, 3. of shd vigva dratayo ‘ryé naganta mo dhiyah.

Dans tous ces passages, M. Grassmann reconnait
le génitif du mot ari dans le sens d'«ennemin on
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d'«impie». Mais il explique autrement les sui-
vants :
IV, 50, 11. jajastdm aryé vamisham dratih.
VIL, 97, 9. Id.
1X, 79, 1. vi ca ndgan na ishé dratayo ‘ryé nagdnta sdnisk-
anta no dhiyah.

Dans le dernier, aryds signifierait bien toujours
«impie», mais serait un nominatif pluriel : or la
construction drdlayo rydh y parait plus facile encore
que dans le passage correspondant de la premiére
série, X, 133, 3. Dans les deux premiers, aryds serait
un accusatif féminin pluriel se rapportant a drdfih.
Je ne puis admettre une explication qui sépare-des
formules aussi analogues que cclle-ci et celle du vers
VII, 83, 5. Mais 14, aryds pouvait porter sur aghdni,
comme au vers VII, 21, g, abhitim aryd vanidsham
¢dvdamsi, il porte sur abhitim, et ici il n'y a que
dratih, qui a déja son complément vandshdm? A cela
je répondrai quiil 'y a rien de plus fréquent dans
la langue védique que les constructions appositives,
méme celles d'un singulier et d'un pluriel, comme
on peut le voir par les exemples suivants empruntés
4 notre sujet méme :

I, 81, 9. antdr hi khyd jananam aryd vedo ddacushdm.

VIIL, 1, 4. vi tartaryante maghavan vipagcito ‘ryd vipo jd-
ranam. :

X, 27, 19. sishakty arydh prd yugd jdnanam®.

Car il ne semble pas que jdna soit jamais construit

! Cf. VI, 20, 1, plus haut, p. 156, n. 2.
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avec un génitif comme on peut admettre que I'est
Jjdniman, par exemple, dans le passage suivant :

X, 89, 3. vi ydh prishthéva janimany aryd indrag cikdya.
(Cf. 1V, 3, 11.)

De plus, la construction de deux génitifs dépen-
dant T'un de l'autre est assez rare dans le Rig-Veda,
et j'ai peine a croire qu'une pareille construction ait
pu devenir une formule consacrée. Il serait inoui
surtout qu'on elt dit dans le troisiéme passage «les
générations des races de I'ennemi ». Enfin, nous avons
Péquivalent de la construction paraliéle de deux gé-
nitifs, I'un singulier, l'autre pluriel, dans la formule
suivante, o le premierest remplacé par un ablatif
avec d', et qui par conséquent ne laisse place 4 aucun
doute.

IX, 61, 11. end vigvany aryd & dyumndni mdnashanam —
sishasanto vanamahe.

Cet exemple fait mieux comprendre le caractére
des constructions précédentes, dont le terme d'appo-
sition ne donne qu'une imparfaite idée. La vérité est
que la phrase védique a I'haleine courte et procéde
en quelque sorte par soubresauts successifs. Il fau-
drait des virgules pour en représenter la marche, et
ces virgules occuperaient souvent une place assez
inattendue, par exemple, au vers 1, 81, g, cité plus

! 8i I'on faisait de d un préfixe a construire avec vanamahe, aryds
pourrait étre pris comme un génitif, mais personne sans doute ne
songerait 4 le faire dépendre de mdnushanam.

J. As. Extrait n° 17. (1883.) 1
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haut : antdr hi khyé jdnanam, aryd védo, ddagusham.
Aprés jdndndm, il y a un arrét, marqué d'ailleurs par
la fin du pada, et séparant le génitif du mot védas
dont il doit dépendre; puis la phrase, qui n'a pu aller
d’'un bond jusqu'a ce mot, recule en quelque sorte
pour reprendre son élan, c'est-a-dire répéte le géni-
tif sous une autre forme en le joignant cette fois &
védas, aryé védas; mais elle n'a pas encore en deux
étapes fourni sa course entiére; elle s’y reprend une
troisitme fois, et atteint la fin du second pada avec
un troisiéme génitif, dddgushdm. Si T'on ne sait pas
suivre cette allure saccadée, si fréquente dans les
hymnes, on s'expose a faire bien souvent fausse route.

Relevons, & propos des passages cités accessoire-
ment, deux nouvelles inconséquences de M. Grass-
mann : il fait de aryds, aux vers X, 27, 19, et 89, 3,
un nominatif de aryd. Cette interprétation semble=
d’autant plus étrange pour le premier de ces passages ,
qu'il a reconnu le sens d'« ennemi »! dans un passage
absolument analogue :

V, 33, 2. prdrydh sakshi janan.

« Mépriser I'ennemi» (la racine ¢ardh avec le gé—
nitif). '

VIL, 21, 5. sd cardhad aryd vishunasya jantéh.

VII, 34, 18. pra raye yantu ¢dirdhanto arydh.

M. Grassmann reconnait bien la construction de
cardh avec le génitif, mais il ne I'applique qu'a visha-

!.En faisaot d'ailleurs de aryds un génitif. Jen fais un accusatiff
pluriel, conformément aux ohservations précédentes.
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nasya jantdh, et méconnait de nouveau la construc-
tion des génitifs paraliéles; il explique d'ailleurs aryds
par le nominatif singulier de aryd, dans le premier
passage, et par le nominatif pluriel de ari « pieux»,
dans le second.

« Les Invocations, les sacrifices» ou méme «les
richesses (représentant les offrandes) de I'ennemin.
On invite les dieux & n’en pas tenir compte ou méme
4 anéantir ces priéres, considérées comme des incan-
tations perfides :

IV, 29, 1. (d..... indra yah) tirde cid arydh sdvand pu-

t.

.VIII. 55, 12. tirdg cid arydh sdvand vaso gahi.
VII, 68, 2. tiré aryé hdvanani gratdm nah.
VI, 14, 3. ndna hy dgné *vase spirdhante rdyo arydh’.

Ces quatre passages sont classés exactement par
M. Grassmann; mais il méconnait I'analogie qu'ont
avec eux les suivants :

VIIT, 54, 9. vigvai aryé vipagcité °ti kkyas tdyam & gahi.

X, a7, 8. hdva id aryd abhitah sim ayan kiyad asu svipatic
shandayate.

VIIIL, 1, 4. i tartiryante maghavan vipagcito ‘ryd vipo jd-
2dn@m — upa kramasva. . .

IV, 48, 1. vihi hétra avita vipo nd rdyo arydh®.

VIHI, 52, 7. dstrinad barhdna vipo ‘rydh.

I, 43, 2. d yahi parvir ati carshanir dii aryd agisha dpa
"0 hdribhyam.

VIIIL, 34, 10. d yahy aryd d pari.

! Cf. ci-dessous, VIII, 1, 4 (et 3); X, 27, 8, d’une part, etIV,
A8, 1, de I'autre.

? «Gotite les offrandes que tu n’as pas encore goitées, et non les
pritres, les rich (les offrandes) de I'ennemi.»
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Dans le cinqui¢tme, M. Grassmann veut retrouver
encore un nominatif de aryd. Il fait de aryds une
épithéte de dgishas dans le sixiéme, et le construit
également comme un accusatif pluriel dans le sep-
tiéme, sans tenir compte de d pdri. Dans les quatre
premiers, ari, selon lui, signifierait «pieux», et
j'avoue qu'on pourrait en effet expliquer isolément
les trois premiers en appliquant ce mot aux prétres
rivaux; mais la méme interprétation ne serait guére
possible pour le quatriéme, ni pour les trois pre-
miers passages cités plus haut, qui sont décidément
trop brefs pour suggérer I'idée d'autres prétres, et je
trouve peu scientifique, en présence de l'analogie
incontestable des formules, d'admettre ici ce qui ne
peut étre admis 1a.

Je crois qu’il faut encore chercher dans le méme
ordre d'idées l'explication du passage suivant, ol
M. Grassmann voit un accusatif pluriel de ari dans
le sens de « pieux» :

1V, 2, 18. mdrtanam cid urvdgir akripran vridhé cid aryc
iparasyaydh '.

D'un fagon générale, « Triompher des attaques, de
la puissance». etc., ou, ce qui revient au méme
d'aprés les passages qui viennent d'étre étudiés en
dernier lieu, «des priéres de I'ennemi». M. Grass-
mann classe exactement les passages suivants :

! Avec hyperbate, iparasydyéh portant seul sur vjidhé, tandis que
aryéh déprendrait de urvicih en méme temps que mdrtandm. (Cf.
p-160.) :
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VI, 15, 3. arydh pdrasydntarasya tirashah.

X, 115, 5. Id.

VI, 24, 5. aryé vdgasya paryetdsti.

VII, 48, 3. vigvdn aryd upardtati vanvan.

Ibid. arydh— gdtror mitathyd krinavan vi nrimndm.

VII, 60, 11. stkshanta manyim maghdvano arydh.

VI, 4g, 13. tdranto aryd adigah.

X, 116, 6. vy dryd indra tanuhi gravamsy djah sthiréva
dhdroano *bhimatih *.

X, 42, 1. vacd vipras tarate vdcam arydh.

Mais il fait de aryds un nominatif pluriel signifiant
«pieux» dans ce passage, parfaitement analogue au
dernier cité :

I, 70, 1. vanéma parvir aryd manishdh.
et, ce qui parait tout 4 fait étrange, dans le suivant

VII, 21, g. venvdntu. .. .. abhitim aryé vamisham gd-
vdmsi.

H en fait un génitif singulier signifiant «pieux»
dans le vers :

I1, 23, 13. vigva id aryé abhidipsvd mridho brihaspdtir vi
wavarha.

bien que mridhas puisse étre pris au moins aussi 1¢é-
gitimement dans le sens abstrait que dans le sens
concret.

«N'étre pas livré & I'ennemi, au mépris de T'enne-

! Dans sa traduction, M. Grassmann abandonne le sens d'cen-
nemi» pour celui de «pieux», sans s'inquiéter de abhimatik, qu'il
laisse purement et simplement de c6té. Il me parait évident que vi
tanuhi signifie ¢détends», comme dva tanwhi au vers précédent du
méme hymne.
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mi.» M. Grassmann reconnait bien ce sens dans le
passage suivant :

VIIL, 48, 8. md no aryé anukamdm pdra dah.

Mais il fait de aryds un accusatif pluriel signifiant
«pieux» dans celui-ci :

VIIL, 31, 5. md no nidé ca viktave ryé randhir dravne.

Il me semble que aryds dépénd ici de nidé, comme

il dépend de myidhas au vers II, 23, 13, ci-dessus.
Je substitucrais encore le sens d'«ennemi» au

-

sens de «pieux», dans la premiére moitié du vers ==
X, 27, 8, ce sens m'ayant paru convenir & la seconde ==

moitié (plus haut, p. 163). Selon toute vraisem

blance, dans la phrase aryd vigdm gatdr eti, X, 20, § ue—
il est question des «tribus de I'ennemi» ; M. Grass—
mann fait ici de son nominatif aryds, de aryd, une=
épithéte de gatd, ce qui passe décidément les bornes —
Avant d'examiner des emplois tout différents di—=
mot ari, je signalerai quelques exemples de forme =

autres que aryds ou ce mot me parait, contrairement
a lavis de M. Grassmann, désigner encore I'ennemi,
savoir : I, 4, 6, et X, 39, 5 (c'est & I'ennemi, 2
I'impie que les dieux doivent prouver leur existence
par les dons qu'ils font & leurs fidéles), X, 28,1,
et Vil. 3, g : ces deux derniers donnent lieu A une
observation particuliére. M. Grassmann a, de trés
bonne foi, indiqué, tout en cherchant 4 le réfuter,
'argument qu'on peut tirer du rapprochement fré-
quent de ari et d'autres mots signifiant «avare», en
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faveur d'une interprétation analogue du premier. Or
des deux passages en question, fun, Vil. 3, g, ou
il est parlé de T'ari « qui garde ses trésors», suggére
une conclusion identique, et dans T'autre, X, 28, 1,
notre mot parait méme ne pouvoir se traduire dans
un autre sens que celui d'«avare». Le suppliant
d’Indra déclare qu'Indra vient & son sacrifice « comme
un beau-pére! », c'est-a-dire sans doute « en le mariant
a ses faveurs », mais que tout autre que lui est venu
en ari : apparemment, en «avare ».

Le méme mot ari, quand il est pris en bonne part,
est plusieurs fois opposé au mot sari, désignant, soit
le riche patron au profit duquel est célébré le sacri-
fice, soitle dieu libéral. Voici d'abord les passages ou
se rencontre la forme aryds :

VI, 25, 7. asmdkdso yé nritamdso aryd indra sariyo da-
dhiré purd nah.

VI, A5. 33. tdt si no vigve aryd d sdda grinanti kardvah —
bribum sahasraddtamam sirim sahasrasdtamam. (La premiere
partie de cette formule est répétée au vers VIII, 83, 3.)

VII, 92, 4. yé vaydva indramddandsa ddevaso nitécandso
9 Jye vay {2
arydh — ghndnto vritrdni saribhih shyama.

M. Grassmann fait de aryds, dans le premier pas-
sage, un nominatif qu'il rapporte a sirdyas : mais la
comparaison des deux autres passages ne permet pas
d'en faire autre chose qu'un accusatif : « nos sari qui
nous ont préposés au sacrifice, nous les ari. » Voici

! Il est décidément plus naturel d’attribuer cette qualification a
Indra. Je n’avais présenté une autre interprétation que sous toutes .
réserves (Religion védique, II, p. 269, n. 1).
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maintenant un autre exemple de la méme opposi-
tion, fourni par le composé ari-gartd «1oué par I'ariv.

I, 186, 3. dsad ydtha no varunah sukirtir ishag ca parshad
arigirtdh sarih.

Exemples d'une opposition analogue avec le mot
sudds « libéral ». Forme arys :

I,184,1. aryd ..... suddstaraya.
I, 185, g. bhdri cid arydh suddstaraya.

Le mot aryds, dans ces deux passages, serait, selon
M. Grassmann, un nominatif pluriel se rapportant =
au sujet de la phrase : c'est en réalité un génitif —
d’attribution, dépendant de suddstardya’.

Exemple de 1a forme aris :

VII, 64, 3. brdvad ydtha na dd arth suddse®.

L'opposition entre I'ari et le bienfaiteur résulte de—=m
contexte dans les quatre passages suivants, qui son—4&=
des ddnastati, et oi M. Grassmann veut faire de aryd s .
un nominatif de aryd :

V, 33, 6. prdrydh* stushe tuvimaghdsya ddnam.
Ibid. 9. anitkdm aryé* vdpushe ndrcat.

! Cf. I, 27, 2, midhvdi asmdkam.

? Peu imporle que le mot sudds soit pris ou non comme nom
propre : le rapprochement des passages précédents montre qu'en
tout cas le poete doit avoir en vue son sens étymologique.

* Nominatif pluriel, avec le verbe au singulier; anacoluthe fré-
quente quand c'est le prétre qui parle. (Cf., avec la forme stashké elle-
- méme, VIII, 5, 457, 33; 63, 1.)

% Génitif dépendant de védpushe..
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V, 34, 9. sahasrasdm dgnivegim grinishe ¢dtrim agna upa-
mdm ketim arydh.
VIIL, 19, 36. mdmhishtho arych sdtpatih.

Méme observation pour cet exemple du composé
ari-dhdyas «nourrissant T'ari», également tiré d'une
danastati :

I, 126, 5. pdrvdr?t dnu priyatim d dade vas trin yuktdi
ashtdv aridhayaso gah.

Dés lors I'idée vient assez naturellement que le
mot ari, quand il est pris en bonne part, signifie
«pauvre», et que, dans I'un comme dans Pautre de
ses sens, il est formé, ainsi que je l'avais annoncé,
de a privatif et de ri «richesse ». Le mot kripand, en
sanscrit classique, signifie pareillement « misérable »
et «avare», et on peut d'ailleurs arriver directement
a ce dernier sens par la valeur verbale de la racine,
«donner» : or T'cavare» est, dans la langue des
hymnes, une des désignations les plus fréquentes de
I'impie, ou, plus généralement, del'ennemi. M. Grass-
mann a lui-méme signalé le rapprochement fréquent
et intentionnel du mot ari, désignant 'ennemi, et
d'autres mots signifiant proprement «qui ne donne
pas». Du méme coup se trouve suggérée une étymo-
logie semblable pour sa-ri’, dont le sens étymolo-
gique, «riche» ou «libéral», correspondrait ainsi

! Ala vérité, siri se décline exactement comme un théme en i;
mais ari lui-méme fait déja, dans le Rig-Veda, arfm & T'accusatif
singulier, et suit plus tard exactement la déclinaison d’agni.
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parfaitement & son sens réel, et en ferait deux fois
le synonyme de maghdvan.

Mais revenons aux emplois de ari pris en bonne
part. En voici un des plus caractéristiques. Aprés
avoir fait observer au dieu que le chantre d'un riche,
d'un maghavan tel que 1ui, doit devenir riche aussi,
le poéte ajoute :

VIII, 2, 1A. ukthim cand casydmanam dgor arir & ciketa
— nd gayatrdm gtydmanam. (Cf. VIII, g, 7.)¢

«Le pauvre n’a cure de réciter un hymne, de
chanter un chant, pour celui qui n’a pas de vache»,
c'est-a-dire, en somme, pour un dieu qui ne I'en ré-
compenserait pas par le salaire, par la dakshing, dont
la forme par excellence est la vache. Le rapproche-
ment de ari et de dgu n'est pas moins significatif que
celui de ari et de sari.

Le sens de « pauvre » parait convenir aussi au pas-
sage ou ari est I'épithéte du loup mythique affamé,
épuisé, que nourrissent les Acvins ( peut-étre avec un
jeu sur le double sens de « pauvre » et d'« ennemi»).

VI, 13, 5. krindshi ydc chdvasa bhdri pagvd véyo vrikdyé-
rdye jdsuraye.

M. Grassmann range ce passage sous la rubrique:
begierig, schatzgierig, kampfbegierig (?).

I faut remarquer particuliérement lalocution « qui
doit étre loué par le pauvre », dans les trois passages
ou le génitif aryds est construit comme régime du
participe futur passif (cf. hdvyag carshanindm, VI,
22, 1); il est vraisemblable d'ailleurs que le mot ari
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«pauvre », par opposition au riche, siri, au « patron
du sacrifice», en était arrivé & désigner le prétre,
comme dans le sens d'« avare » il désignait I'ennemi :

I, 116, 6. sadam id dhdavyo arydh.
I, 118, g. johdtram aryé abhibhutim ugrdm.
IV, 38, 2. carkrityam aryé nripatim nd ¢dram.

Dans les deux premiers passages, il s'agit du che-
val donné & Pedu par les A¢vins, dans le troisiéme
de Dadhikravan, en un mot, dans tous les trois, du
cheval mythique, solaire si I'on veut. Il est difficile de
trouver trois formules plus analogues. Or M. Grass-
mann fait de aryds un nominatif de aryd, dans la
premiére; un génitif deari, dépendant de abhibhatim,
avec le sens d’«ennemi», dans la seconde; un géni-
tif de ari, dépendant de nripatim, avec lé sens de
« pieux », dans la troisiéme. La derniére combinaison
me parait un pur non-sens; il est ici tout & fait im-
possible de détacher arydh de carkrityam. Dés lors
il serait peu raisonnable d'interpréter autrement hdvyo
arydh du premier passage. Enfin, bien que johitra,
‘du second, soit une formation unique dans son genre,

.les deux autres emplois de ce mot, II, 10, 15 20,
3, le premier surtout, johiitro agnil prathamdh, ne
permettent guére de le prendre dans un autre sens
que «qui doit étre invoqueé» : dés lors il devient
évident que arydh doit étre construit avec johfitram,
comme avec carkrityam et hdvyah, en un mot, que
les trois formules sont absolument équivalentes.

C'est encore des invocations du «pauvre», ou
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plutot du «prétre», quil sagira dans les vers sui-
vants : _
VII, 8, 1. indhé rdja sam aryé ndmobhih.
I, 1223, 14. aryd girah sadyd d jagmushih.
X, 148, 3. aryé va giro abhy arca vidvdn.

Dans les deux derniers passages, M. Grassmann,
sans aucune apparence de raison, fait de aryds un
pluriet féminin qu'il rapporte 4 giras.

Le troisi*tme nous donne la clef d'un autre, ol
M. Grassmann voit un nominatif singulier de aryd :

VIIL, 100, 5. arydh camsami vaydndni vidvdn. -
Voici maintenant des exemples du nominatif aris :
I, 9, 10. sutc-sute nyokase brihdd brihatd éd arih — indraya

giisham arcati.
I, 150, 1. purd tva dagvin voce ‘rir agne.

Ajoutons le composé ari-shfutd (cf. arigartd, plus
haut, p. 168): .

VIII, 1, 22. sd sunvaté ca stuvaté ca rdsate vipvd.girto
arishtutdah.

Le «pauvre» ou le «prétren» doit sa sagesse aux
dieux; il est d'ailleurs récompensé de ses invocations
par leur faveur, il trait & son gré la vache céleste :

V, 48, 5. cdru vdsano varuno ydtann arim. (Cf. V, 65, 6;
VIII, 35, 12 et passim.)

VIIL, 61, 16. ddhukshat pipyishim isham drjam saptapadim
arth— sdryasya saptd ragmibhih.

Au point ol nous en sommes, il ne nous reste
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que trois passages ol la forme aryds n'ait pas été ex-
pliquée par le mot ari, dans I'un ou l'autre de ses
deux sens. Deux de ces passages présentent devant
aryds le nominatif devd :

VII, 64, 3. mitrds tan no viruno devé arydh prd sddhish-
thebhih pathibhir nayantu.

VII, 86, 7. dcetayad acito devé arydh.

Ici T'application de ma méthode méme m’oblige
A reconnaitre, avec M. Grassmann, un nominatif de
aryd : T'expression devé arydh est une formule deux
fois appliquée 4 un méme dieu, Varuna, qui regoit
encore, en compagnie de Mitra, la méme épithéte
au duel :

VII, 65, 2. td hi devdnam dsura tdv aryd.

Le troisi¢me passage est tiré de ’hymne du joueur:

X, 34, 13. tdn me vi cushte savitdydm arydh.

Le contexte permettrait fort bien de comprendre :
« Ge Savitar voit cela de moi qui suis pauvre », Cest-
a-dire « juge ainsi (cf. I, 24, 12) ma situation, & moi
qui suis pauvre »; mais il est peut-étre plus naturel,
surtout a cause du démonstratif ayam, de faire de
aryds une épithéte, appliquée ici 4 Savitar comme
elle I'est dans les exemples précédents & Varuna.
On pourra en faire aussi une épithéte d’Agni et
d’Apam Napat aux vers suivants :
1V, 1, 7. gucth gukrd aryd rérucanah.
, 11, 35, 3. viguany aryé bhivand jajana.

Quoiqu'on piit étre aussi tenté d'y voir un génitif
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désignant le « pauvre » ou le « prétre » au profit daquel
le dieu parait et accomplit ses ceuvres. Cest en effet
un génitif du méme genre que nous avons dans les
deux passages suivants, ot M. Grassmann fait de
aryds, tour & tour un pluriel féminin et un pluriel
masculin, avec le sens peu compromettant de « mo-
bile, actif» :

I, 71, 3. dd id aryé didishvd vibhritrah — dtriskyantir apdso
yanti. .. )

V, 54, 12. tam ndkam aryé dgribhitagocisham rigat pippa-
lam maruto vi dhinutha.

Au premier de ces deux exemples, on peut
comparer la locution arydh suddstardya (ci dessus,
p- 168).

En résumé, M. Grassmann admettait six emplois
différents du mot ari, qui se réduisent a cinq, si I'on
remarque que le sens d’« impie » et celui d'« ennemi »
se confondent dans la plupart des formules. De ces
cinq emplois, trois sont 4 retrancher. Le mot n'est
jamais, ni une épithéte vague signifiant « mobile,
actif», ni une épithéte (féminine) des chants et des
priéres, ni enfin un adjectif signifiant «avide» ou
« beliiqueux ». Il signifie, tant6t «ennemi», tantdt
«prétre», et s'explique dans 'un et 'autre cas par la
particule privative a, et la racine rd « donner» ou le
mot ri, rai «richesse »; en un mot, il désigne tour a
tour l'cavare » et le « pauvre ». Le nombre des cas ot
la forme aryds doit étre rapportée 4 un mot aryd
est extrémement restreint. Les deux articles consa-
crés a ce dernier mot (voir plus bas) et au mot ari par
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M. Grassmann sont des exemples frappants de I'in-
certitude avec laquelle les exemples sont classés dans
son lexique. '

aritra.

Ce mot, dont le seul sens est «rame », aurait dé-
signé aussi, selon M. Grassmann!, au vers I, 46,8,
et dans le composé ddgdritra, certaines parties du
char, comparées & des rames. C'est exactement comme
si, dans les formules concernant les chevaux ai}és,
on supposait que le mot «aile» désigne cerlaines
parties réelles du corps du cheval, comparées a des
ailes. Les chars en question sont des chars sui ge-
neris; celui du vers II, 18, 1, est le sacrifice méme,
et celui du vers I, 46, 8, est le char des Agvins
« traversant les riviéres», et remplacé a T'occasion
(vers 7) par «de navire des pri¢res humaines» : I'un
et Tautre peuvent trés bien étre pourvus de rames.

Le mot aritra «rame» est masculin (Catapatha-
Brahmana, 1V, 2, 5, 10), aussi bien que neutre ; il
est donc parfaitement inutile de supposer, avec
M. Roth et M. Grassmann, un adjectif aritra, signi-
fiant «qui pousse», pour T'explication du seul vers
X, 46, 7. Les feux domestiques y sont appelés «les
rames des maisons » parce que ce sont les rames qui
«font traverser », cf. aritra-pdrana, et que «faire tra-
verser » est, dans la langue des hymnes, une forme
ordinaire de l'idée de «sauver» (V. par au causal).

! Qui suivait en cela I'exemple de M. Roth, dans le grand dic-
tionnaire;; le dictionnaire abrégé ne reproduit pas cette interprétation.
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d-rishanya.

Ne régit pas, au vers II, 39, 4, le génitif tani-
nam : celui-ci porte sur ¢vdnau. Les Agvins sont « les
deux chiens des corps» de leurs suppliants, « qui les
protégent de tout mal».

drishta-grama.

Dans ce composé, qui est une épithéte des Maruts,
I, 166, 6, le mot grdma parait désigner, non pas,
comme l'entendent M. Roth et M. Grassmann, la
troupe des Maruts eux-mémes, mais, selon le sens
ordinaire, la tribu qu'ils protégent de tout mal. (Cf.
dnashta-pagu. )

ari-shiutd.

Voir ari, ci-dessus, p. 172. Je ne rel¢ve ici le mot
que pour remarquer que M. Roth, dans le diction-
naire abrégé et corrigé, le traduit « eifrig gepriesen »,
tandis qu'il donne & ari-girtd le sens de « von Treuen
gepriesen ». La raison de cette distinction m'échappe.

aruna-ydj. .

Je ne suis pas sir du sens de ce mot, employé
une seule fois comme épithéte des chevaux des Au-
rores, VI, 65, 2; mais je parierais qu’il ne signifie
pas, comme le veulent M. Roth et M. Grassmann,
«revétus de rayons rouges». J'imagine plutdt que,
comme dshtraii catarydjah, VIII, 6, 48, ne signifie
en somme que « quatre buffles attelés », arunaydgbhir
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dgvath n'a pas non plus d'autre sens que «chevaux
rouges attelés ».

druta-hanu.

N'est pas, dans son seul emploi au vers X, 105,
7,une épithéte du Ribhu, mais bien d'Indra. (Cf. 1V,
18, 9.) '

arashd.

Le féminin de ce mot est une épithéte des vaches
et des cavales, qui, par parenthése, peut, quand elle
est prise substantivement, désigner la vache aussi bien
que la cavale. Dans la mythologie naturaliste , la vache
ou la cavale rouge, ou plus simplement «la rouge»,
désignera principalement l'aurore; mais il ne faudrait
pas prendre comme exemples d'un substantif «au-
rore» les vers I, 30, 21; IV, 52, a, ol drushi est
une épithéte de dgvd «cavale», signifiant «rouge»,
par cette seule raison que c'est 'aurore qui est com-

parée a une cavale rouge.

A
a-rend.

De ce quun mot signifiant «sans poussiére»
pourra, a l'occasion, désigner 4 lui seul les dieux
(peut-étre les Maruts, cf.I, 168, 4) parce qu’ils ne
sont jamais souillés de poussiére comme ceux qui
marchent dans les chemins terrestres, il ne suit pas
que le méme mot puisse sappliquer au mot ¢dvas
«force », dans le sens de «divine ». D'ailleurs ie con-
texte du vers I, 56, 3, ne permet pas cette construc-

J. As. Extrait n° 17. (1883.) 12
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tion; areni fait partie d’'une premiére proposition
dans laquelle il ne peut se construire qu'adverbiale-
ment : Indra remporte ses victoires «sans faire de
poussiére ».

arkd.

Jai traité de ce mot dans'ma Religion védique, 1,
p- 279, en note. Néanmoins, et comme j'ai parfaite-
ment conscience des excés auxquels peut m'entrainer
une réaction, d'ailleurs trop nécessaire, contre le
systtme de multiplication des sens quont suivi
M. Roth et M. Grassmann, j'étais tout diposé, en
P'étudiant de nouveau, a faire amende honorable. Je
I'étais avec d'autant plus de raison que la racine du
mot, comme je Tavais dit déja dans ma premiére
étude, a incontestablementles deux sens de « chantern
et de «briller», et que le mot arkd, en sanserit clas
sique, signifie «soleil». Et cependant, aprés avoir
de nouveau passé beaucoup de temps sur ce mot, je
me vois forcé de m'en tenir 4 mes premiéres eon~
clusions, et de dire encore une fois que tous ses em-
plois dans le Rig-Veda peuvent s'expliquer par son
sens le plus ordinaire, celui d'«hymne »; j'ajoateérai
que les plus délicats s'expliquent méme mieux dans
ce sens que dans aucun autre.

Tavais déﬁ montré la possibilité de lexphcatmn.
Personne ne niera que le mot arkd, exprimant Finstra-
ment des victoires dIndra, ne désigne 'hymae, quand
it est accompagné de l'épithéte stdvamina « chanté»,
I, 62, 7, ouconstruit parallétement avec te mot havyd
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«offrande», III, 31, 11", Dans I'hymne 'V, 16, ou
figure (auvers 8) le mythe de Sarama et des Angiras,
ces chantres mythiques, compagnons des victoires
dIndra, il semble &4 peu prés aussi évident qu'au
vers /4, cest «avec les hymnes» que la lumitre est
conquise. Qui se chargera maintenant de distinguer
les passages ol le sens d'«hymne» devra étre rem-
placé par celui d'« éclair » ou de « rayon »? Pourquoi,
par exemple, au vers III, 34, 1, serait-ce «avec les
éclairs » plutot qu'« avec les hymnes » qu'Indra aurait
- vaincu le Dasa? Cen'est pas en tout cas M. Grassmann
ni M. Roth qui pourront nous servir de guides, eux
qui choisissent les sens d'« éclair » ou de « soleil » dans
des passages ou le combattant est Brihaspati, c'est-a-
dire précisément le dieu qui personnifie I'action toute
puissante de la priére, VI, 73, 3; X, 68, 6 et g
(cf.II, 24, 3). De méme Thymne est une découverte
des dieux ( Religion védique, 1, p. 294 ), quil'ont trans-
mis aux hommes (cf. VII, 97, 5), et on ne peut pas
entendre autrement le vers X, 114, 1, ou le sdman
est nommé avec I'arkd : pourquoi chercherautre chose
au vers X, 67, 5, ou justement celui qui découvre
Yarkd est encore Brihaspati? -

Qu'on le remarque bien d'ailleurs, dans les pas-
sages ou ils écartent le sens d'« hymne», M. Roth et
M. Grassmann sont obligés d'adopter tour a tour
ceux de «soleil », d'«éclair», de «feun, de «rayon».
Cela revient & dire que le mot n'aurait eu, outre

! M. Grassmann, pour ce passage, a lui-méme corrigé dans s

traduction T'erreur de son lexique.
12.
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le sens précis d'chymne», que le sens vague de
« lumiére», car il est invraisemblable qu'un méme
mot ait été fixé & la fois dans le sens précis d'« éclair »
et de «soleil »; sans préjudice encore d'autres accep-
tions plus vagues. Geci posé, je répéte que, méme
dans les exemples les plus délicats, le sens ordinaire
d'«hymne » convient mieux encore que ce sens de
«lumiére » ou de «rayon». Un «Indra portant dans
ses mains une lumiére en aiguisant sa foudre», X,
153, &, est d'une pauvreté d'expression a laquelle
toute personne un peu familiarisée avec les images
des Rishis, et sans parti pris, préférera sans hésitation
un « Indra portant T’hymne dans les mains, et I'aigui-
sant comme une foudre ». C'est ainsi que Brihaspati,
le maitre de la priére, triomphe du démon avec des
hymnes bralants comme e feu, X, 68, 6. Que dire
de l'aurore «éveillée par des lumiéres», III, 61, 62
N'est-il pas évident que ce sont les hymnes, terrestres.
ou célestes, qui I'éveillent? (Cf. IV, 52,4;VII, 80,1.)

Pour les autres passages, je renvoie 2 mon pre-
mier travail. Il peut sembler étonnant qu'Agni se
nomme lui-méme «un hymne» au vers III, 26, 7 ;
mais il s’y donne bien en méme temps le nmom
d'«offrande»! L'Aurore et la Nuit, puisqu'elles
apportent le sacrifice 4 Thomme, V, 41, 7, pauvent
bien le lui apporter «avec des hymnes», ibid., et ce
sera aussi «avec des hymnes» que le Ciel et la Terre
dirigeront le sacrifice, 1V, 56, 2, comme ils doivent
eux-mémes a ces hymues leur éclat, ibid., 1. Il ne
faut pas oublier que, de T'aveu de tous les interpreétes,
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arkd désigne les hymnes célestes aussi bien que les
hymnes terrestres, et que les premiers sont les mo-
déles des seconds. Encore une fois, plus j'y songe
et moins je vois la nécessité ou méme I'utilité d'aban-
donner le sens d'«hymne» dans aucun passage du
Rig-Veda.

Quant au sens concret de «chantre», M. Grass-
mann l'a Jui-méme écarté dans sa traduction pour le
vers X, 15, 9, et il n'en a rien tiré de bon pour
Texplication du passage obscur, VIII, 52, 6. Aux
vers VII, 24, 5; VIII, 52, 5, le mot arkd «hymne »
est construit comme sushtati au vers VII, g1, 2.
L'«offrande de 'Thymne », VIII, 512, 4, rappelle I'assi-
milation fréquente des priéres aux offrandes (Reli-
gion védigue, I, p. 283). Al'expression arkd havishman,
I, 167, 6, on comparera stémo havishmdn, IV, 41, 1;
les deux padas forment deux propositions distinctes.
Enfin au vers VI, 69, 2, il peut étre question des
stoma chantés avec les arkd «hymnes», aussi bien
que par les arkd « chantres ». Reste I'expression divd
arkds, au vers V, 57, 5, assez isolée pour qu'on y
~ soupgonne une fausse lecon (arkair?). Je ne nie pas
absolument le sens de «chantre»; mais je constate
quil est au moins trés douteux.

arka-cokd, arkd-sati, arkin.

Voir le précédent et Religion védigue, I, p. 279,
en note. Le sens véritable de arkd-sati «acquisition
de Thymne » est confirmé par I'existence de medhd-
sati «acquisition du sacrifice», et par le rapproche-
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ment du vers V, 41, 7, cité dans l'article précédent,
ol la Nuit et I'Aurore apportent 4 'homme a 1a fois
le sacrifice et les hymnes. Ces mots rappelant I'ori-
gine du sacrifice ont pu d'ailleurs étre employés pour
exprimer simplement une célébration du sacuﬁce
conforme a son prototype divin.

arc.

Voir, comme pour arkd, une premiére étude des
emplois de cette racine dans ma Religion védigque,
I, p. 277, note 1. Jai aujourd’hui quelques addi-
tions 4 y faire, mais je n'ai rien 4 en retrancher. On
est bien obligé par exemple de laisser & arc son sens
de «chanter», méme dans l'application qui en est
faite 4 Indra, quand le texte y joint comme régime
le mot de méme racine, arkd «hymne», X, 1113, g.
Pourquoi faire autrement au vers 3 de I’hymne IV,
16, et aux vers 7 et 8 de Thymne III, 31, c'est-d-
dire dans des morceaux ol figure précisément le
mythe de Saraméi et des Angiras, les chantres
mythiques par excellence? Auvers I, 173, 2, Indra
est pareillement en compagnie de sacrificateurs
mythiques, et il en est de méme, au vers I, 6, §,
de l'étre désigné par le mot makhd. (Voir Religion vé-
dique, II, p. 3811.)

! Auvers V, 25, 7, rien ne serait plus facile que d’admettre un
«chant» d’Agni, le diea chantre par excellence, si le texts ne sem-
blait corrompu. Le vocatif vibhdvaso parait sy étre introdyit indg-
ment 2 la suite d’'une formule adressée en réalité au prétre : « chante
a Agni I'hymne qui charrie le mieuz», vdhishtha. (Cf Hehglon vé-
digue, 11, p. 287.)
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L'explication que j'ai donnée des passages ot I'on
a cru trouver les sens de «lancer », de «faire sortir»,
et, avec sdm, de «consolider», doit étre étendue a
d'autres o M. Grassmann garde bien le sens de
«chanter», mais en se trompant, selon moi, sur la
construction du régime. Etant admis qu'un verbe
signifiant « chanter» peut, selon un usage dont les
exemples abondent dans la langue védique, prendre
le sens de «faire, procurer quelque chose en chan-
tant v, il sera conséquent de lui attribuer cette valeur
dans des formules comme « chante la force 4 Agni»,
V, 16, 1; «chantez la force aux Maruts», V, 54, 1;
on sait en effet que 'hymne de louange accroit les
forces des dieux. De méme, dire des Maruts qu'ils
«chantent la force» & Indra, 1, 165, 1, équivaut a
dire qu'«ils-accroissent sa force en chantant», IIT,
312, 3. Inversement, les eaux divinisées « chantent
aux hommes un breuvage délicieux», X, 64, g,
c'est-d-dire Jui apportent ce breuvage en chantant
leur hymne céleste. (Cf. Religion védigue, I, p. 280
et suiv.) « Chanter le sacrifice», V, 52, 5; ou «l'ou-
vrage», X, 13, 4, sera, non plus «vanter», mais
«accomplir le sacrifice » ou «T'ouvrage », c'est-a-dire
encore le culte, «en chantant». Je retranche donc
les sens 8 et g (et 6 avec prd) de M. Grassmann,
comme javais déja retranché les sens 1 et 2.

arcatri.

- Je choisirais sans hésitation, pour cette épithéte
des Maruts, VI, 66, 10, le sens de « chantant »
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arcdd-dhima.

«Qui a une fumée brillante », selon M. Roth et
M. Grassmann. Il ne me semble pas impossible que
cette épithéte des feux, figurant dans un passage
unique et d'une rhétorique trés hardie, ou les feux
sont aussi appelés les «rames des demeures» (voir
aritra), X, 46, 7, et accentuée selon la régle des
composés analogues dont le second membre est régi
par le premier (Whitney, 1309), signifie propre-
ment «qui chante sa fuméen, c'est-a-dire qui éléve
sa famée comme un chant, comme une priére. (Cf.
sous arc.)

arcandnas.

- Ge nom de rishi doit signifier étymologiquement,
non pas «qui a un char bruyant », mais « qui a pour
char son hymne, arcand, qui fait de son hymne un
char». La comparaison de la priére 4 un char est
banale.

arcin.

«Chantant», comme le veut M. Roth, et non
«brillant», comme 'entend M. Grassmann : c'est
une épithéte des Maruts, II, 34, 1. Il faut réserver
le vers VIII, 41, 8, ol arcind peut venir de arci
aussi bien que de arcin.

drna.
M. Roth, dans le dictionnaire abrégé, réduit, sauf

pour le vers IV, 30, 18, ou le mot drra est évi-
demment un nom propre, celui d'un ennemi d'Indrs,
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tous les sens proposés par M. Grassmann et par lui-
méme A un seul, celui de «flot, torrent», en ad-
mettant que ce substantif est tour i tour neutre et
masculin. Ma conclusion sera la méme. Les vers I,
174, 2; III, 32, 5, présentent une construction pa-
ratactique fréquente dansles hymnes, «les torrents,
les eaux ». Le second infirme le témoignage du pada-
patha, qui restitue pour le premier une forme fémi-
nine drndh. Au vers V, 32, 8, on est tenté de resti-
tuer un préfixe @ devant ¢dydnam, pour retrouver
une formule connue, II, 11, ¢; V, 30, 6. (Sur le
prétendu sens de «combat» dans la formule drnd
sanitd, V, 50, 4, voir ci-dessous drna-sdti.)

arnavd.

Ce mot n'a pas d'autre sens que «flot» ou «mer».
H n'est jamais adjectif. Plusieurs fois, a la vérité, il
est rapproché d'un nom de riviére, III, 53, g, ou
d'un substantif signifiant «mer», I, 19, 7; X, 58,
55190, 1 et2; A. V., XIII, 1, 36, ou désignant
Tatmosphére, clest-a-dire encore la mer céleste,
A. V., XIl, 1, 60, V. S., XVI, 55 : mais clest par
une construction paratactique pareille 4 celle qui a
été signalée encore dans Tarticle précédent. Ce qui
prouve que samudrd arnavdh, en particulier, est «la
mer, le flot» pour «le flot de la mer», c'est 'expres-
sion équivalente drnasah samudrdt (i Tablatif), I,
113, 14, ol personne n'a jamais songé A faire de
drnas un adjectif; il est vrai que, selon M. Grass-
mann, ce serait samudrd qui prendrait ici cette fonc-
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tion : passons. Au vers VI, 61, 8, rien de plus simple
que de donner au verbe cdrati deux sujets, dmas et
arnavds. La comparaison fréquente de {'épanchement
de la lumiére & celui d'un liquide explique le vers
VII, 63, a, ol la clarté du soleil est en méme temps
appelée un «flot», et la méme appellation convient
tout particuli¢rement & I'éclat du feu au vers HI,
22, 2, qui nous montre cet éclat répandu dans tout
T'univers. Inutile d'expliquer pourquoi Soma est aussi
appelé un «flot», 1X, 86, 45. Au versIII, 51, 13,
ou le sens de «bouillonnant, couvert de vagues»
ne peut méme plus convenir, et pour 'explication
duquel M. Roth imagine le sens moral d'« emporté »,
M. Grassmann a trés bien vu qu'Indra est en réalité
comparé i une mer ou les chants affluent comme
des rivitres. (Cf. 1,55, 2.) Quant au prétendu démon
Arpava, je ne puis le reconnaitre, ni au vers X,
66, 11, dans une émunération ou arravd joue évi-
demment le méme role que samadrd qui I'y précéde,
ni au vers X, 111, 4, que. jai expliqué dans ma
Religion védique, III, p. 249, ni enfin au vers X,
67,13, ol un pada tout fait de 'exemple précédent
est répété, puis laissé en dehors de la construction,
par une de ces anacoluthes dont il y a bien d'autres
exemples dans les hymnes.

drna-sat.

M. Roth a sagement adopté dans le dictionngire
abrégé le sens de «conquéte des torrents», sewl
donné par 'étymalogie, et satisfaisant dans tous les
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cas, la conquéte des torrents pouvant faire allusion,
soit aux combats d'Indra conquérant les eaux célestes,
soit aux combats des Aryas, conquérant les fleuves
de I'Inde. Le sens de «mélée », d'abord proposé par
M. Roth, et accepté par M. Grassmann, est un
exemple entre mille de la fantaisie qui a régné
presque en souveraine maitresse dans la période
héroique de Tinterprétation védique : drna signifiant
aflot» et sati «acquisition», le composé prenait le
sens d'«acquisition au milieu des flots», d'ou « mélée
du combat ». Quant a rapprocher drnasati de svar-
shdti, de gdshati et tatti gaanti, il faut croire qu'on
n'y pensait pas en ce temps-la.

arthay.

Le second sens de M. Grassmann, «se laisser tou-
cher par des priéres», est purement imaginaire. On
demande a Indra, au vers I, 8a, 1, d'«avoir pour
but» le bien de ses suppliants. De méme, le vrai
sens du verbe avec le préfixe sim est «envoyer a
un but quelqu’un», V, 44, 11, ou «quelque chose »,

I, 13, 13.
ardhd.

L'expression ardhdm kar, avec un accusatif de
personne et un locatif exprimant une acquisition,
IT, 30, 5; VI, 44, 18, signifie simplement «faire
participer a»; le sens littéral est «rendre quelqu'un
moitié, faire qu'il soit I'un des copartageants».

drdha. -

Ne signifie «lieu» que par allusion 4 un tout dont
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ce lieu fait partie; « coté » serait plus exact; il exprime
par exemple I'une des grandes divisions de l'univers,
I, 164, 17; il peut désigner aussi I'une des grandes
divisions de la durée, la nuit par opposition au jour,

VI, 47, 21.
ardha-garbha.

Ne peut pas signifier «qui se trouve a l'intérieur,
au milieu de la matrice», pour plusieurs raisons
dont T'une est que drdha n'est pas synonyme de md-
dhya. Ce sens, que M. Grassmann avait emprunté &
M. Roth, a d'ailleurs été abandonné depuis par
M. Roth lui-méme, qui y a substitué celui de « demi-
rejeton, Halbsprossling», qui n'est pas trés clair. Les
personnages en question sont les sept rishis divins,
I, 164, 36, cf. 15 et X, 82, a; ils sont appelés
« demi-feetus », ou « feetus par la moitié», peut-étre
parce qu'ils sont tour a tour, ou méme 2 la fois par
dédoublement, cachés dans le ciel invisible et ma-
nifestés dans I'espace visible : c'est ainsi que les Ma-
ruts quittent et reprennent la «qualité de feetusnx,

1.6, 4. (Cf. Religion védigue, 1, p. 108; I, p. 4oo.)

aryd.

Aurail trois emplois, selon M. Roth et M. Grass-
mann : «bienveillant» (d'un dieu), «pieux» (d'un
homme), «pieux» (d’'un chant). Tous les passages
cités ‘pour les deux derniers ont été rapportés plus
haut & ari. Dans le méme article, j'ai réduit 4 trois,
ou 4 cinq tout au plus, les exemples d'un nominatif
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aryas comme épithéte d'un dieu. Ces exemples, con-
firmés par le nominatif duel aryd, appliqué & Mitra
et Varupa, VII, 65, 2, et par le composé aryd-
patni, ne permettent pas de douter de I'existence
d'un mot aryd dans {e Rig-Veda. Les autres formes
du méme mot paraissent bien en revauche n’étre que
de fausses legons. L.a remarque a déji été faite par
M. Roth pour Finstrumental féminin aryayd (d’accen-
tuation fautive) du vers V, 75, 7, et par M. Grass-
mann pourle locatifaryéduvers Val. 3, g. Le vocatif
arya neme parait pas moins suspect aux vers IV, 16,
17, etVIIIL, 1, 34, ouarydh sdmritih et aryé bhdjanam
rappelleraient des formules connues. (Voir p. 158).
Au vers Vil. 6, 7, il suffit de rejeter I'indication
du padapatha, pour faire de aryd dgishah «les
pritres du pauvre» ou «du prétren. (Cf. p. 172.)
Au vers VIII, 33, 14, il est impossible de mécon-
naitre une formule analogue a celles qui ont été ci-
tées p. 163, et le texte peut méme s'expliquer sans
correction par la construction paratactique, arydm
sdvandni pour aryéh sdvendni. Enfin au vers V, 16,
3, il parait évident qu'il faut lire samaryé en un
mot. : ‘
Maintenant quel est le sens de aryd? Probable-
ment le méme que celui de drya et de drya. De méme
que le nom de ddsd est donné & la fois & 'ennemi
de race étrangére et au démon, celui d'arya ou drya
est donné a la fois & 'homme de race aryenne etau
dieu : justement, au vers V, 34, 6, Indra recoit le
nom d'Arya par opposition au Dasa. (Cf. ci-dessous
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aryt-patni.) Quant & sidhvaryd, il me paralt dérivé
d'un composé de sa et adhvard.

aryd.

Ce mot se rencontrerait, au féminin, dans un seul
passage, I, 123, 1, qui est peut-étre corrompu. ( Voir
Religion védique, III, p. 287.)

aryd-patni.

Non pas « épouse d’un époux fidéle », mais épouse
de T'Arya» (= Arya, voir ci-dessus). Cette épithéte
des aurores et des eaux délivrées, VII, 6, 5, et X,
43, 8, rappelle qu'elles étaient d’'abord les épouses
du Diésa, ddsdpatni. (Voir ce mot.)

aryamdn.

Ce mot, avantd’étre le nom d'un dieu, a dd avoir
une signification appellative, et en effet, il se re-
trouve en zend sous une forme qu'on prend tour &
tour commeun adjectif signifiant « obéissant », comme
un substantif abstrait signifiant «obéissance», et
comme le nom propre d'un génie personnifiant la-
pritre. En sanscrit, on suppose qu'il signifiait « ami ».
Je n'y vois pas d'inconvénient, et j'y verrais méme
un avantage : Ja possibilité d'expliquer par une al-
lusion: & ce sens I'emploi répété du mot priyd dans
des formules consacrées au dieu Aryaman, VII, 60,
1; X, 4o, 12, et le rapprochement de sikhdyam
«ami» au vers X, 117, 6. Mais je conteste qu’il

! Si T'on veut, aussi le passage du Gatapatha Brahmana cité par
M: Roth, V, 3, 5, g.
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soit employé comme nom commun, soit dans le Rig,
soit dans I'Atharva-Veda.

M. Grassmann fait remarquer lui-méme, aprés
M. Roth, queles passages du Rig-Veda ou il est censé
signifier «ami du fiancé, paranymphe », font «sou-
vent» allusion au dieu Aryaman. H aurait pu dire
«toujours» et je ne vois pas en quoi les vers X, 68,
2 et 85, a3 different A cet égard de ceux qu'il a si-
gnalés par un astérisque. Le mot aryamdn y est en
effet rapproché des noms de Bhaga et de Mitra. Je
ne vois pas d'ailleurs pourquot il n'y désignerait pas
directement le dieu Aryaman, et j'en dirai autant
des passages analogues de I'Atharva-Veda.

Le sens plus général d'« ami, camarade » n'est pas
mieux justifié. M. Ludwig s'en est passé pour le vers
I, 139, 7, du Rig-Veda, ol je renonce, pour mon
compte, a trouver les raisons qui I'ont fait introduire
par M. Roth et par M. Grassmann®. Ii 'a admis au
vers I, 174, 6, en compagnie d'autres hypothéses
dont l'une surtout est fort étrange? : mais si la loeu-
tion sdcdyds doit, comme l'admettent M. Roth et
M. Grassmann lui-méme dans ses autres emplois, se
décomposer en sdcd ayds, n'est-il pas vraisemblable
que « ces deux» sont Mitra et Varupa, accompagnant
le véritable Aryaman, cf. I, 136, 5; VII, 6o, g, et
passim? La comparaison des vers 11 et 12 de Thymne
X, 4o, montre que 'aryamdn nommé danslesecond ne

! M. Grassmann Y'a d'ailleurs abandonné dans sa traduetion.
? dpatyam e descendance» pris pour un adverbe signifiant & I'écart;
Tautre est la construction de séca avec un génitif.

.
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différe pas du « taureau amoureux des vaches» dont il
est question dans le premier; c'est donc bien un per-
sonnage mythique. Au vers I, 11, 1, de 'Atharva-
Veda, je nem'étonne nullement de voir qu'Aryaman,
rapproché de Pashan comme aux vers III, 14,25 V,
28, 12, R. V.1V, 30, 24, joue le role desacrifica-
teur, ainsi que tant d'autres dieux: n’est-il pas dit, au
vers VII, 36, 4 du Rig-Veda, d’Aryaman lui-méme,
qu'il attelle «avec le chant» les deux chevaux d’In-
dral?

Aryaman, si souvent rapproché de Bhaga, parait
avoir représenté quelquefois, comme Bhaga lui-
méme, la richesse personnifiée, conf. VI, 48, 14;
50, 1. De 1a Texpression «jouir, avoir sa part
d'Aryaman», II, 1, 4, A. V. III, 5, 5. Cette expres-
sion nous donne la clef du vers X, 117, 6 du Rig-
Veda. L'accent du verbe, dans la phrase ndryamdnam
pishyati nd sdkhdyam, montre qu'il commence une
proposition : il faut sous-entendre un verbe avec nd-
ryamdnam. Or nous avons précisément dans la pre-
miére partie de la stance le verbe vindate. Le sens
est donc : « Il n’obtient pas Aryaman, il ne nourrit
pas son ami. » Celui qui ne nourrit pas son ami en
est puni : il n'a pas sa part d’'Aryaman, de 1a fortune
personnifiée.

Reste le passage, en apparence, le plus decnsnf en
faveur du nom commun : le pluriel aryamdnas au

! Cf. encore V, 29, 1,et X, 64, 5 o) Aryaman saphéhotd peut
étre «le premier des sept sacnﬁcateurs- cf. S.mvm lapwnn
VI, 61, 10.
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vers V, 54, 8, ou les Maruts sont comparés aux arya-
man quand ils épanchent la tonne céleste. Mais
l'usage védique qui permet de désigner Mitra et Va-
runa par le duel du nom de Mitra, I, 14,3;36,17,
permet aussi de désigner Mitra, Varuna et Aryaman
par le pluriel du nom d'Aryaman, aussi bicn que par
celui du nom de Mitra, VII, 38,4, et justement c'est
A cette triade quel'épanchement des eaux célestes est
attribué aux vers I, 79, 3 et VII, 4o, 4.

aryamya.

Le rapprochement de mitryd et de viruna, V, 85,
7, montre bien que cet adjectif est dérivé du nom
propre aryamdn, et non d'un aryamdn signifiant
«ami». Avant de s'accuser de fautes commises en-
vers les hommes, amis, parents ou étrangers, le
suppliant s'accuse de fautes commises envers les

dieux, cf. I, 185, 8; 1V, 54, 3.

arvat, drvan.

Deux formes équivalentes qui auraient, selon
M. Grassmann, une demi-douzaine d’acceptions.
En réalité, elles n'ont que le sens de « cheval ».

Passons rapidement sur le prétendu sens de
«char» (!) que n'a pas accepté M. Roth : il s'agit
aux vers IV, 31, 4 et X, 61, 16, de la roue «du
cheval » qui tourne ou de la roue qui tourne « pour
le cheval », en tout cas de la roue que le cheval fait
tourner. L'idée bizarre, et pourtant adoptée par
M. Roth, que drvat désigne «une partie du sacri-

J. As. Extrait n® 17. (1883.) 13
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fice» au vers VIII, 60, 12, et méme auversIl, 33,
1, n'a pas séduit M. Ludwig, plus disposé pourtant
que personne a expliquer les hymnes par teﬂe ou
telle particularité du rituel.

Le vers V, 54, 14, s'explique trés bien, sans T'hy-
pothése d'un drvat adjectif, par une construction
appositive ordinaire, et la construction parali¢le de
notre mot et de dgva, au vers IV, 9, 2 de 'Atharva.
Veda, est une redondance dont il y a bien d'autres
exemples, particuliérement pour les mots signifiant
« cheval » (Voir p. 31).

Le mot drvat ou drvan, appliqué a des étres di-
vins, peut trés bien garder le sens de «chevaln.
L'invocation des vers VII, 40, 6 aux droantas, rap-
pelle celle des vers VII, 38, 7, et X, 66, 10, aux
vdjinas, et les deux mots sont réunis dans l'invoca-
tion du vers X, 64, 6. Au premier rang des chevaux
divins, il faut placer Agni (Voir Religion védigae, I,
p- 143), ce qui explique T'emploi de drvat et de dr-
van aux vers IV, 7, 115 VI, 12, 6. Agni, 4 sa nais-
sance, n'avait pas de chevaux; 1l était lui-méme un
cheval sans rénes, I, 153, 5. Si Cest réellement
Indra qui est désigné par le mot drvat, drvan, aux
vers VI, 36, 2; X, g9, 4, il y est donc représenté
lui-méme sous la figure, d'ailleurs plutét métapho-
rique que réellement mythique, d'un cheval; le
sens du mot lui-méme est en tout cas confirmé par
Topposition de gdshu dans le second passage (cf.
encore X, 132, 5 et opposer X, 5, 2) et dans le
premier par Uépithéte diddhi, appliquée & un taureau
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dans son seul autre emploi, X, 102, 6 : I'épithéte
syamagribh, si elle se rapporte au cheval, signifiera
«qui prend le mors aux dents». Quant au vers X,
27, 14, cest une énigme, dont jai expliqué ailleurs
la derniére partie (Voir Religion védique, 11, p. 73);
quant 4 la premiére, on ne T'a pas résojue en chan-
geant le sens de drvan.

Je ne vois pas davantage la nécessité d'admettre
que drvat désigne a 'occasion le cavalier ou le con-
ducteur du char. Le vers X, 4o, 5, présente une
énumération ou je ne m'étonne pas de voir le cheval
a ¢Olé du cavalier, et les « chevaux» duvers X, 74,
1, sont les mémes que ceux des vers VII, 40,6 et X,
66, 10, Cest-a-dire des dieux, ou plus précisément
des prétres divins (cf. Religion védique, I, p. 147).

Tant d'acceptions supposées n'ont pas suffi encore
4 M. Grassmann pour expliquer tous les emplois de
drvat; il ne sait que faire de ce mot aux vers I, 151,
3 et V, 86, 5. Pour le second, voir plus haut
(p- 2)- Dans le premier, I'opposition de drvat et de
ritd exprime celle de drvat et de brdhman, I, 2, 10,
de drvat et de dhi, 1V, 37, 6, et exprime les deux
moyens principaux d'acquérir des biens avec T'aide
des dieux : le sacrifice et le coinbat.

drvaga et arvagd.

Ces mots, formés comme élaga, me paraissent
avoir le méme sens que leur primitif drvan, c'est-a-
dire désigner le cheval, non pas peut-étre le cheval
en général, mais des chevaux mythiques invoqués

13.
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comme ceux dont il a été question dans Tarticle
précédent. Je traduirais donc au vers X, 92, 6 :
«Indra avec les dieux, Arvaga avec les Arvagas».

arvdc.

Le sens de «zugewandt» est & supprimer : au vers
VIII, 50, 1, arvik est évidemment adverbe.

arh.

Construit avec un infinitif, parait avoir déja, an
moins au vers V, 79, 10, son sens classique d'im-
pératif de politesse. Il o, avec dti, une valeur tran-
sitive, au versII, 23, 15 (régime aryds, voir p.156).
Avec prd, au conlraire, et au moyen, il est intran-
sitif au vers X, g2, 11. ’'emploi du nominatif du
participe présent drhant équivaut souvent a peu
prés a celui de I'instrumental du substantif arhdné
«comme il convient ».

arharishvani.

Simple conjecture. Le mot ne serait-il pas com-
posé de arha, terme classique employé en bonne et
mauvaise part, et de rishvdni, et ne signifierait-il pas
«qui fait du mal & ceux qui le méritent»? Autre
conjecture. En adoptant la décomposition du pada-
pitha, arhari-shvdni, ne pourrait-on faire de arhari
une onomatopée?
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av.

M. Roth, dans le dictionnaire abrégé, a compléte-
ment remanié l'article qu'il avait consacré a cette ra-
cine, enle calquant, sauf quelques changements sans
importance dans I'ordre des significations?, sur celui
de M Grassmann. J'avoue que je suis plus difficile &
convaincre.

Non que jaie I'intention de reprendre pour mon
compte le premier article de M. Roth! Je serais ar-
rété dés le premier exemple cité, I, 131, 5, par un
contre-sens évident : I'exploit d'Indra qu'exaltent les
chantres n'a certainement pas consisté a «prendre
plaisir aux libations de 1'Ugij», mais a «aider les
Ucij, dans l'ivresse que lui avaient donnée leurs liba-
tions». Mais M. Grassmann ne me parait pas avoir
été, dans l'ensemble de ses interprétations, plus
heureux que M. Roth. .

La racine av a, en sanscrit classique, un sens bien
constaté, celui de «secourir, protéger»; je ne vois
pas qu'il soit nécessaire d'en admettre d’'autres dans
le Rig-Veda.

D'abord il faut écarter sans hésitation les sens
d’'«aimer» et d'«accueillir favorablement». Selon
M. Grassmann, la racine av servirait indifféremment,
dans les mémes formes, 3 exprimer l'idée que les
priéres «réjouissent, satisfont» les dieux, IlI, 3o,

! Et I'addition du sens de «régner» (pour la langue classique) :
ce sens ne sera en tout cas qu'un dévelopyement de celui de «pro-
téger ». :
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10, et que les dieux «accueillent favorablement les
pritres», VIII, 5, 13, ou «le sacrifice», IV, 33, 3.
En réalité, il est dit dans ces derniers passages, ain-
si que dans les passages analogues, I, 34, 5; 166,
13; 182, 4; VI, 52, 16; VII, 61, 2; X, 70, 10;
77, 8; 139, 5; Val., 6, 4, cf. 1II, 50, 2 (Religion
védique, II, p. 256); X, 100, 1, que les dieux «se-
courent, protégent» la priére. Ainsi s'explique I'em-
ploi dans les formules de ce genre de préfixes tels
que ud, VII, 41,3, et prd, I, 117, 23; VIIIL, 21,
12574, 9. '

Le secours que les dieux prétent a la priére peut
s'entendre de différentes manitres. La plus simple,
et celle qui convient au plus grand nombre de pas-
sages, consiste & admettre, ce qui ne paraitra sans
doute bien difficile A personne, que les rishis di-
saient « protéger la priére» ou «le sacrifice » dans le
méme sens que « protéger celui qui prie»,V, 54, 14;
VII, 69, 4; X, 80, 7; cf. I, 79, 7. M. Grassmann |,
est lui-méme obligé d'admettre ce sens auv vers VII,
36, 7, ol les Maruts sont priés & la fois de proté-
ger «la priére» et «la descendance», et au vers X,
35, 11 qui demande aux Adityas d’«aider le sacri-
fice au succés». Pourquoi ne I'admet-il pas dans les
autres? Ne sont-ce pas les formules plus précises
qui nous donnent la clef de celles qui le sont moins?

! Dans ce dernier passage, il n’y a pas A chercher le rapport da
refrain mddhvah sémasya pitdye avec notre formule. Ce n’est pas la
seule fois dans le Rig-Veda qu'un refrain se construit mal avec le
commencement de vers, auquel il s'ajoute souvent pour I'oreille
beaucoup plus que pour Pesprit.
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Aussi bien est-il lui-méme revenu assez souvent
dans sa traduction au sens de «secourir, protéger»,
ou & des sens analogues, par exemple au vers II,
23, 19, cf. I, 179, 3, et aux vers I, 113, 3, et
VIII, 37, 1, ol lerreur du lexique était criante, le
sens du verbe étant précisé par le substantif régime ati.
Pourquoi pas partout? Mais nous n'en sommes plus
a compter ses contradictions. Signalons seulement
encore les vers II, 40, 5; III, 62, 8, ou le secours
imploré pour la pritre doit lui servir 2 gagner la
victoire.

Dans le second de ces passages, la priere est for-
mellcment appelée vdjaydnti «avide de butin», et il
est possible que, dans d'autres encore, elle soit plus
ou moins personnifiée. Il ne faut pas oublier que la
priére a une efficacité propre, en quelque sorte ma-
gique, si bien que les dieux sont obligés d'exercer
une action particuliére pour détruire 1'incantation
perfide, VII, 104, 12, en méme temps qu'ils « pro-
tégent » la parole loyale, ilid. Pour.ce passage encore,
M. Grassmann proposait dans le lexique le sens
d'eaimer» : il y a heureusement renoncé dans sa
traduction. En revanche, il traduit, au vers X, g7,
14, «obéissez & ma parole », une invocation du mé-
decin aux simples qui signifie en réalité : « Venez au
secours de ma parole, joignez votre efficacité & celle
de mes formules. »

Enfin les dieux peuvent encore «secourir la
pritre » ou «le sacrificen, en ce sens qu'ils contri-
buent & leur perfection; comme ce sont eux qui les
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ont communiqués aux hommes, ils peuvent aussi ai-
der les hommes a s'en servir. Ce sens, possible dans
différents passages, III, 8, 8;1V, 50, 11; VII, 64,
5et 97, 9, cf. 67, 5, parait simposer au vers II,
24, 1, adressé i Brihaspati, le « maitre de la priére» :
« Accepte cette offrande (de notre priére), toi qui es
le maitre (de la priére).»

Jai laissé de c6té les passages ou figure, au lien
des priéres, ou du sacrifice en général, le Soma. Ici,
le sens estautre. Vishnu «aidant » le mile « enivrant »,
c'est-a-dire le Soma, aprés quoi les Maruts viennent
s'asseoir sur le gazon sacré, I, 85, 7, cest le prétre
divin faisant couler pour les dieux le breuvage d'im-
mortalité (cf. Religion védique, 11, p. 418). La racine
av prend ici un sens analogue & celui qu'elle a par
exemple dans les formules ol sonrégime est le«char»
ou le «cheval », et qui serait, selon M. Grassmann,
son sens physique primitif : « faire avancer ». Juste-
ment elle est employée aux vers VII, 47, 2; VI,
20, 24, cf. VIIL, 61, 12, pour exprimer également
I'épanchement d'un liquide. Indra lui-méme «aiden»
ou plutot fait couler le Soma, VIII, 85, 13, quand
il le conquiert au début de son héroique carriére.
C’est depuis qu'il I'a conquis dans le ciel, qu'on Toffre
aussi dans le sacrifice, soit céleste, soit terrestre.
Aussi dit-on quil a ainsi «aidé» & offrir le Soma
pressé, I, 48, 1. Le vers1V, a7, 5, le constate ex-
pressément : ce Soma qu'offrent les adhvaryus, c'est
Indra qui I'a « présenté a boire ! ». Il est clair d’aileurs

! Ces rapprochements me paraissent fournir la solution d'une
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gu'on a pu dire aussi au propre, de Soma personni-
fié, si c'est de lui qu'il s'agit au vers VI, 20, 3,
qu'ndra l'a «aidé», comme ailleurs c'est Soma qui
aide Indra.

Cette derniére remarque nous conduit aux for-
mules ot M. Grassmann croit comprendre que les
priéres ou le sacrifice « satisfont » les dieux. Elles ont
certainement dans plusieurs passages, et elles peuvent
avoir dans tous, un sens a la fois beaucoup plus
conforme au précédent et beaucoup plus védique.
Il n'est pas dit au vers III, 32, 12 que le sacrifice a
satisfait, réjoui, que sais-je? la foudre d'Indra.
M. Grassmann a lui-méme corrigé dans sa traduction
ce non-sens de son lexique : le sacrifice, qui «forti-
fien Indra, a aidé la foudre d'Indra & tuer Ahi,
comme, en retour, Indra aide le sacrifice, ibid. Est-
il moins évident qu'au vers II, 11, 11, le Soma qui
«fortifie » Indra, aide par cela méme Indra? Qu'au
vers III, 30, 10, les voix (des chantres célestes)
aident Indra a conquérir les vaches? Ce passage de-
vient chez M. Grassmann : « Le bruit des vents lui
a été agréable. » Passons. Le sens qui s'impose dans
les citations précédentes convient également 4 toutes
les formules analogues, VI, 69, 2; VII, 18, 19;
VIII, 1, 16!. Les hymnes ne sont-ils pas appelés au

difficulté que javais signalée sans la résoudre, Religion védique, 111,
p- 33a.

? Le sens et la construction indiqués par le lexique pour le vers
VI, 84, 5, ne peuvent s’expliquer que par un lapsus : Tarticlé en
contient beaucoup d’autres, qu'il est inutile de relever. Un des plus
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vers VIII, 13, 25, par une expression autrement
hardie, des « secours chantés par les rishis»? Au vers
VIL. 46, 2, nous trouvons encore formellement ex-
primée la réciprocité des «secours» que se prétent
les hommes et les dieux. Cette idée est précisément
la clef des differents emplois de la racine av. Ceci
soit dit sans exclure les secours que les dieux se
prétent entre eux, ou que les sacrificateurs prétent
a ceux qui les emploient, VII, 33, 1.

M. Grassmann a admis encore le sens d'« envayer »
(sic) pour le seul passage 1V, 44, 6. Gest un hymne
qui serait ainsi envoyé aux Agvins. Le sens du texte
est en réalité «aider & ’'hymne de louange en Thon-
neur des Agvins», c'est-d-dire y travailler. Il est mis
hors de doute par la comparaison du vers X, 130,
4, ou Ton dit que le métre Brihati «aide la parole»
de Brihaspati, c'est-a-dire apparemment lui donne .
sa forme. Des emplois analogues de la racine av avec
un nom de chose pour régime se rencontrent aux
vers VI, 58, 1; X, 124, 4; Val. 6, 1.

Il me parait incroyable que 1a racine av prenne
avec le suffixe sdm, dans le seul versV, 34, 8, le
sens de « mettre aux prises». Je comprends: « A sup-
poser qu'Indra ait deux armées a secourir 4 la fois,
il n'en prend qu'une pour alliée. »

Le sens de «caresser», imaginé pour divers em-
plois de av avec le préfixe dpa, n’a pas plus de réalité.
Les simples qu'emploient les reboutenx védiques

forts est celui qui porte sur le vers IV, 53, 6, od la préposition énn
de 1a formule dnu svadhdm est prise pour un préfixe.
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s'entr'aident mutuellement!, X, 97, 14, et du fils
mythique, qui rajeunit ses parents, quand il ne les
engendre pas lui-méme, on a bien pu dire qu'il leur
rend quelques services, X, 140, 7, tout comme il
peut en recevoir d'eux, cf. I, 161, 10.

Quant au prétendu causal d@vaya, qui signifierait
«dévorer», VIII, 45, 38; X, 113, 8, je ne vois
pas d'ous il tirerait ce sens, et jaime mieux, contre
mon habitude, supposer une seconde racine av,
seule parente du latin aveo, et signifiant « étre avide
de». Nous la retrouverons plus loin sous l'article
avishy, avishyd. Bref, le sens de «secourir» ou
«protéger» avec des nuances diverses, par exemple
aux vers I, 152,6;V, 83, 4; VIII, 63, 7;IX, 97,
39, me parait suffisant pour expliquer tous les em-
plois de av. Ce qui prouve que ces nuances résultent
seulement du contexte, c'est que dans un des passages
ou l'on serait le plus tenté de traduire «rassasier»,
1, 112,18, le sens de «secourir» est confirmé par
le régime indirect atibhis «par des secours».

a-vamgd.

Aux vers II, 15, 2 et IV, 56, 3, on serait bien
tenté de prendre avamgé pour le locatif absolu d'un
substantif abstrait et de comprendre que le ciel est
soutenu, que les deux mondes tiennent ensemble
«sans charpente». Au vers VII, 58, 1, méme, on
pourrait entendre que les Maruts, quand ils attei-

! Je ne vois pas non plus ce qui empéche que les oiseanx dont il
est question au vers X, 146, 2, s'entr'aident dans Jeurs concerts.
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- gnent le ciel qu'ils font trembler, viennent (/ie ia nir-
riti, de T'avamed, cest-a-dire qu'ils sont envoyés en
quelque sorte par la désagrégation et 1'écroulement.
Mais le rapprochement de abudhnd, adjectif au vers
VIII, 66, 5, et pris substantivement au locatif au
vers I, 24, 7, me fait écarter cette interprétation.
avamed « sans charpente (pour porter un toit)» s'op-
pose exactement a abudhnd « sans fond ». Ils sont éga-
lement propres 4 désigner le monde invisible concu
au deld du ciel et de la terre, limite du monde vi-
sible. C'est dans cet espace indéfini, et non dans l'at-
mosphére (Luftraum, disent MM. Roth et Grass-
mann), que les dieux ont édifié le ciel et la terre,
et c'est de 1 aussi que viennent les Maruts quand ils
font leur apparition dans I'atmosphére (Religion vé-
dique, II, p. 4oo et note 2).

avakrakshin.

Mot obscur, VIII, 1, 2, comme la racine, VIII,
65, 11, cf. IX, 108, 7, dont il est formé, & moins
que kraksh ne soit un développement de l'une des
deux racines connues, karg ou harsh. Je ne vois rien
a faire de la premiére; mais il ne serait peut-étre pas
impossible de tirer parti de la seconde, dans son
sens bien védique de «labourer». J'ai depuis long-
temps signalé (Religion védigue, 11I, p. 9, note 1),
influence attribuée au Soma sur la prospérité de
T'agriculture, et les figures étranges qui servent quel-
quefois a I'exprimer, par exemple «labourer avec le
loup», c'est-a-dire avec la pierre du pressoir : 1'épi-
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théte vana-krakshd, IX, 108, 7 «qui laboure dans
la cuve » ou «avee la cuve» en serait une autre. In-
dra, conquérant le Soma sur le démon pour le
.communiquer aux hommes, aurait pu étre aussi re-
présenté labourant, VIII, 65, 11, comme un beeuf
. de labour, VIII, 1, 2, cf. I, 176, 2.

avakhadd.

Ce mot a donné beaucoup de tracas & M. Roth.
Le sens de «qui dévore», que M. Grassmann pro-
pose, sauf & T'atténuer en celui de «qui anéantit»,
convient trés bien & son unique emploi, I, 41, 4, si
le mot anrikshard, du méme vers, signifie, comme
je Tai supposé précédemment, «sans ours ».

avataram.

Non pas «plus loin», I, 129, 6, mais «plus bas»,

cf. VII, 104, v1516 et 1.
avadyd.

L'emploi de ce mot comme adjectif ne simpose,
ni au vers VI, 15, 12, ni méme au versIV, 18, 5.

Comme substantif, il exprime le mal d'une ma-
niére trés générale, & ce qu'il semble, et peut par
conséquent, au sens mythique, désigner la nuit -
voir le suivant.

avadya-gohana.

Selon la remarque qui préceéde, je crois que cette
épithéte des Agvins, 1, 34, 3, fait allusion 4 la nuit
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que ces dieux «cachent» en faisant paraitre le jour,
of. II, a4, 3; IV, 51, g; VII, 80, a. Cette inter-
prétation sera applicable 4 guhdd-avadya, épithéte du
mot «richesse» au vers II, 19, 5. Il faut bien se
garder de chercher 14 une observation morale sur la
richesse « qui cache les défauts»: ce n'est pas la ma-
titre védique. La richesse dont il s'agit, le contexte
en fait foi, n’est autre que le soleil, qui cache, c'est-
a-dire fait disparaitre la nuit (Religion védique, II,
p- 33a).

a-vadhd et a-vadhrd.
Voir Religion védique, III, p. 293.

avdni.

Le sens de «riviere» suffit; celui de «lit de ri-
viére» est inutile. La chose va de soi pour le vers I,
6a, 10. Auvers V, 54, 2, les eaux « dans la rivitre»
n'ont rien non plus de choquant. Restent les vers 1,
140, 5; VII, 87, 1, ol selon une image, d'ailleurs
trés védique, le «lit de riviére» deviendrait le che-
min du feu ou de la lumiére. Mais dans le premier
il s'agit en réalité de la conquéte, prdbhi marmricat,
de la «grande rivi¢re», de la riviére céleste, par
Agni. Dans le second, Varuna est représenté épan-
chant les eaux en méme temps que la lumiére, et
mahir avdnih me parait synonyme de drndmsi sama-
driya nadinim : quant A dhabhyah, je le traduirais
«pour les jours (qui se succédent)», ou méme jen
ferais un synonyme de divé-dive «de jour en jours;
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car cetle forme est bien, quoi qu'on en dise, un
double datif, et s'explique parfaitement comme telle
dans le sens primitif de « pour chaque jour». Cf.
d'ailleurs 'emploi du datif apartbhyah, I, 32, 13.

avapdna.

N'est ni T'action de boire, ni le breuvage, mais
I'endroit o les animaux, VII, 98, 1; VIII, 4, 10;
X, 106, 2, et, par figure, les dieux, ibid., etI, 136,
4; X, 43, a, descendent, dva, pour boire, I'abreu-
voir. Cf. suprapand.

avamd.

Si ce mot, dont le seul sens propre est «le plus
bas», prend quelquefois dans le Rig-Veda le sens de
«le plus récent», VI, 21, 5; VII, 71, 31, ce n'est
pas par lintermédiaite d'un troisiéme sens «le plus
voisin », mais par une figure analogue  celle qu'impli-
quent nos expressions « descendre » et « remonter le
cours des temps». Partout ol on a cru devoir ad-
mettre ce troisiéme sens, il s'agit des dieux, I, 185,
11, qui, pour se rapprocher des hommes, doivent en
effet « descendre », et particulitrement d'Agni, II,35.
12;1IV, 1, 5, ou bien des ennemis mythiques, III,
30, 16, qui peuvent également venir de différents
mondes : il est possible d'ailleurs que, dans ce der-
nier cas, le mot ait un sens figuré : «le plus vil ».

' Et peut-étre I, 105, 4, mais non VI, 25, 1, cf. Vi, 32, 16;
IX, 36, 5 et passim.
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avaydj.
Si la forme avayds doit en effet tre rapportée a
ce théme, elle doit signifier «sacrifice expiatoire»,
et rien n'empéche de lui donner ce sensdans ses deux

seuls emplois, I, 173, 12et A.V. 1L, 35, 1.
a-vayund.

L'obscurité «sombre» est une tautologie qu'on
impute gratuitement a l'auteur du vers VI, 21, 3 :
avayund signifie « contraire 4 la loi», cf. V, 4o, 6,
comme vaydnavat signifie « conforme 4 la loi».

dvara.

Signifie «inférieur ». Le sens figuré d'«inférieur en
mérite », possible en soi, ne convient pas au vers VI,
9, 2, ou le «pére inférieur» est Agni, cf. 3 et 4
(Religion védigue, 11, p. 104).

Jadmets comme pour avamd, et par la méme
figure, le sens de «plus récent», VI, 21, 6, cf. 5;
mais je ne puis le reconnaitre dans la plupart des
passages cités par M. Grassmann. J'en ai interprété
le plus grand nombre dans ma Religion védique, X,
15,1 (I, p. 83)%; X,56, 6et7(I, p. 98 et n. 22);

! C'est dans la premidre moitié du vers suivant qu'est exprimé,
et avec d'autres termes, I'opposition des pitris plus et moins anciens.

* Mon explication est loin d’étre sire, mais celle de M. Grassmann
ne T'est certainement pas davantage; il se voit obligé lui-méme dans
sa traduction de revenir au sens d’«inférieur» pour le vers 7, et ne
s'inquiéte pas de concilier cette interprétation avec celle qu'il donne
du vers 6. :
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X, 88, 19, (cf. 17, I, p. 233 et note 3); X,
55, 4 (I, p. 324); T, 141, 5 (I, p. 641); X, 81,
1 (II, p. 104); I, 155, 3 (II, p. 416), et le sens
d’«inférieur » convient aussi trés bien aux vers VIII,
64,15, et 85, 6: dans le dernier, vigvd jatdny dva-
rdany asmat formera une proposition indépendante? :
«Tous les étres inférieurs viennent de lui»n. En re-
vanche le sens de « nouveau» conviendrait bien aux
vers II, 12, 8; IV, 25, 8, cf. VI, 21, 5.

Le sens de «placé aprés (dans I'espace)» ne me
parait justiﬁé, ni par ces passages, ni par aucun des
autres que cite M. Grassmann. Pour les vers X, 87,
3 etl, 163, g, voir Religion védique, I, p. 293 et
271. Au vers X, 120, 7, il sagit de la richesse su-
périeure et de la richesse inférieure, comme Ta re-
connu M. Grassmann lui-méme dans sa traduc-
tion, cest-a-dire des dons du ciel et des biens de la
terre.

Quant aux passages sur lesquels M. Grassmann
fonde le sens de «plus voisin», ils font en réalité
allusion a la descente des dieux, II, 34, 14;1X, 97,
17, ou a Fopposition du ci2l et de la terre, I, 168,

! Ici javais admis, mais sans nécessité, le sens de «jeunes»:
celui d’«inférieures» est tout 2 fait conforme & I'ensemble de mon
interprétation et suggéré déja par le verbe «descendrey.

? A moins qu'on ne prefere entendre : «Il a engendré de lui-
méme, etc.. ». On sait que le théeme pronominal a s'emploie trés
bien dans le Rig-Veda avec le sens d’'un pronom réfléchi.

3 Si T'on n'admettait pas mon interprétation, il resterait toujours
la ressource de prendre au sens vulgaire la dent «supérieures et 1a
dent «inférieures.

J. As. Extrait n> 17. (1883.) 14
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6; pour X, 88, 17 et VII, 6, 7, en particulier, voir
Religion védigue, I, p. 233 et 2541,
Donc, pour dtara comme pour avamd, deux sens :
inférieur dans I'espace, et inférieur dans le temps,
c'est-a-dire plus nouveau.

avarodhana.

Dans la phrase : ydtravarédhanam divdh, IX, 113,
8, il sagit de Parrivée:au monde de I'immortalité.
Tous les interprétes entendent : « La o est le lieu
le plus retiré, le sanctuaire du ciel ». Le vrai sens est
pourtant donné avec la dernitre certitude par de
nombreux emplois de la racine radh avec dva, par-
ticuliérement dans I'Atharva-Veda, aux vers IX, 5,
22; XHI, 2,15; XV, 11,3, qui expriment la méme
idée. Nous dirons donc : « Li ol on atteint le ciel».

a-vartrd.

M. Roth a corrigé heureusement, dans le dernier
supplément au grand dictionnaire et dans le diction-
naire abrégé , sa premiére interprétation, «ne se re-
tournant pas», que reproduit le lexique de M. Grass-
mann. La comparaison de vdrtra ne laisse en effet
aucun doute sur le vrai sens : « que rien n'arréter.
La racine est, non pas vart, mais var. Cest du reste
ce quavait déja reconnu Sayana.

! Les passages de I'Atharva-Veda od M. Roth cherche le méme
sens ne me paraissent pas plus concluants.
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dvas.

Ce mot n'a, selon moi, que des emplois corres-
pondants & ceux que jai admis pour la racine av.

D'abord, le sens de «désir» ou « plaisir » est pu-
rementimaginaire. Il m'est impossible de comprendre
pourquoi linstrumental dvasd, dvobhis, ne désigne-
rait pas aux vers I, 8¢9, 7: V, 74, 6; X, 89, 16,
comme en tant d'autres passages, par exemple I,
117, 19; 167, 2, etc., le secours «avec lequel » les
dieux répondent a I'appel du suppliant. Les expres-
sions telles que ydbhih sindhum dvatha. . . . . atibhih,
VIII, 20, 24, rendent parfaitement compte de
apdm dvah, VIII, 16, 2 : les eaux qui se réunissent
dans la mer sont un «secours» pour elle, comme
les hymnes qui affluent dans cette mer qu'on appelle
Indra.

Cette comparaison nous rappelle que les hommes
«secourent » les dieux avec leurs sacrifices, comme
les dieux les secourent de leurs bienfaits, et rien
n'empéche d'interpréter ainsi le mot dvas aux vers
1,86,6;152, 7;11I, 32,13; VII, 36, g. On rap-
prochera en particulier du vers III, 32, 13,le vers
cité sous av, IIl, 32, 12. Il se pourrait aussi que
dans tel de ces passages, et surtout dans d'autres,
I,102, 55177, 55185, 6;VI, a5, 9; 59, 35 X,
89, 17, l'instrumental dvas@, par une construction
elliptique, ajoutit & I'«invocation » I'idée que le dieu
doit y répondre «avec son secours». H serait alors
.4 peu preés équivalent au locatif dvase. Il est difficile

14.
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en tout cas de saisir les raisons qui ont pu déter-
miner M. Grassmann & chercher une autre interpré-
tation de ce locatif lui-méme aux vers I, 135, 4;

III, 57, 5; VI, a3, 8; VII, 85, 4; Val. 6, 2.

avasd.

Par exception, c'est M. Roth, suivi par M. Grass-
mann, qui admet ici une figure hardie, «la nourri-
ture qui a des pieds», pour «le bétail», et c’est moi
qui larepousse; nonpas certes qu'elle me fasse peur,
mais parce que le passage dont il s'agit, X, 169, 1,
me parait comporter une interprétation beaucoup
plus simple. Le mot padvdt y est substantif, comme
aux vers I, 48, 5 et 140, 9; les deux datifs sont
indépendants I'un del'autre, et le sens est : « secours
le troupeau pour la nourriture », c'est-d-dire « donne
la nourriture au troupeau ».

dva-sd.

A supprimer. Voyez an-avasd.

ava-sthd.

I’hypothése de cette forme me semble inutile. Je
m'en tiendrais 4 ava-sthd, qui parait désigner le penis
dans 1'Atharva-Veda, mais. qui-a .pu trés bien,
comme updstha, désigner 4 la fois les parties sexuelles
de Thomme et celles de.la femme. Car je crois avec
M. Roth et M. Grassmann, et contre 1'avis de M. Lud-
wig, que c'est ce dernier sens qu'il faut admettre au
vers V, 19, 1. Jinterpréte d'ailleurs tout autrement
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I'ensemble du passage, jdyante ne pouvant avoir le
sens actif. Voir Religion védigue, 11, p. 86,

avasyd.

Ne signifie pas a la fois « qui cherche le secours»
et«qui I'accorde », comme le prétend M. Grassmann :
le second sens est & supprimer. Aux vers IV,16, 11
etV, 31, 10, ou I'épithéte est donnée a Indra, il
s'agit de l'aide que ce dieu cherche et qu'il trouve
dans son compagnon d'armes Kutsa. Au vers V, 46,
1, le «joug» qui recoit la méme qualification est le
joug de la priére ou pius généralement du sacrifice :
or M. Grassmann a pris lui-méme le soin de relever
T'application de notre mot 4 la priére.

a-vdtd.

Je ne crois pas A un avdld venant de vd « sc fa-
Uguer s epmser » et sngmﬁant « qu1 ne sépulse pas» .
M. Roth a depuls longtemps indiqué la possibilité
d'une confusion avee dvdta «invaincu» au vers I,
5a, 4. M. Ludwig admet la méme confusion aux
vers I, 62, 10 et VIII, 68, 7, et je suis bien tenté
de faire comme lui2. Reste le vers I, 38, 7, ou
avitd signifie probablement «sans vent»; opposez
X, 31, g et passim. A ce propos, remarquons que

-1 Yai seulement 2 modifier ma traduction du detnier pada de la
manit¢re suivante : « Il voit dans le sein de sa mére», C'est un para-
doxe analogue a celui du vers IV, 27, 1

* Levers I, 62, 10, pourrait s'expliquer aussi peut-dtre par avdtd
usans vent»; opposez IV, 19, 4; V, 78, 7; IX, &4, 4; X, 68, 5.
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dnid avatdm, X, 129, 2, est un paradoxe signifiant :
«il respirait sans souffle».

doi.

Je doute fort de T'existence d’'un mol dvi « pro-
pice» dans I'Atharva-Veda; la citation de X, 8, 31,
chez M. Roth, n'est nullement décisive, etlalecon dvim
vridhdma deV, 1, g, est probablement une faute pour
dvivridhdma. En tout cas I'ambition que montre
M. Grassmann d’expliquer par la racine av le mot
dvi « brebis» appartient & I'4ge héroique des études
étymologiques : cet 4ge est passé. Sur avasd, voir
ci-dessus.

a-vikrita.

Bien qu'on puisse arriver A la traduction « qui n'a
pas vendu», 1V, 24, g, en partant d’'un substantif
vikrita «vente », je me demande si ce mot ne signifie
pas tout simplement « qui n'a pas été vendu», nous
dirions «acheté». Il s'agit du prétre auquel on n’a
pas offert un salaire suffisant. Le vers suivant parle
bien de la vente du dieu lui-méme par le prétre qui
dispose de ses faveurs!

a-viprd.

Je n'admets pas que viprd soit jamais adjectif;
je traduis donc «qui n'est pas un prétre» ou un
« chantre ».
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a-vigastri.

Parait signifier «autre que 1'égorgeur», I, 16a,
a0 : 'égorgeur du cheval doit étre unique, ibid., 1g.

d-vigvaminva.

C'est naturellement le contraire de vigvam-invd. Or
ce mot ne signifie pas « qui pénétre partout », comme
le eroit M. Grassmann, par la raison que le théme
verbal inva ne signifie pas « qui pénétren, mais est
au contraire toujours actif : T'unique exemple du
sens prétendu neutre, I, 176, 1, sexplique trés
bien par Tellipse du régime, si méme il ne faut pas
lire righgydmanam, cf. I, 61,13, et surtout I, 10,
8. M. Grassmann ne s'inquitte pas du reste de
mettre d'acoord. dans son lexique, son interpréta-
tion de vigyamvinvd au vers X, 110, 5, par exemple,
aveo celle de invanto vigvam, dans les vers corres-
pondant d'un autre hymne dpri, IIl, 4, 5, et il ne
le fait dans sa traduction qu'en abandonnant le sens
du lexique, tout en le conservant ailleurs avec cette
inconséquence qu'on se fatigue & relever sans eesse.
M. Roth admet deux sens, « qui met tout en mouve-
ment», et «qui embrasse tout». Le premier, seul
justifié par les emplois du théme inva, suffit pour
tous les emplois : le ciel et la terre par exemple
mettent tous les étres en mouvement en ce sens
qu'ils leur donnent la vie. Maintenant qu'est-ce que
la parole, I, 164, 10, et le char, I, 4o, 3, dvigva-
minva, par opposition a Thymne, qui est en méme
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temps un char, I, 61, 4, vigvaminvd? Les deux pas-
sages sont pleins de spéculations des plus abstruses.
Le char du second est un sacrifice mystique, rappe-
lant la parole sacrée du premier, et celle-ci est ap-
paremment la parole cachée, et par consequent ne
vivifiant pas encore le monde.

dvlshtha.

«Qui recoit trés volontiers», selon M. Roth et
M. Grassmann. En réalité «celui qui -secourt le
mieux». Peu importe que le secours du dieu soit
donné directement a 'homme, ou qu'il soit donné
4 sa «priéren, VII, 28, 5. Cf. sous av.

avishy et avishyd.

Le sens d'«aider» ou «aidant volontiers» est a
supprimer chez M. Grassmann. Le seul sens justi-
fié est celui d'«aviden» ou «étre avide», mérne
lorsqu'il sagit des dieux. Pas de difficulté pour
Agni, au vers X, 115, 6, cf. I, 58, 2; VIL, 3, a.
Quant au vers VIII, 56, g, il suffit de le rapprocher
de A. V., III, 26, a. Cf. avasd, et le théme verbal
-avaya, sous av.

! ®
a-vira.

CGomme épithéte de krdtu «intelligencer, X, 95,
3, signifie bien «faible», sans doute par dérivation
du sens de «qui n’a pas dhommes comme protec-
teurs ». Mais au vers VII, 61, 4, les mois des impies
qui s'écoulent avirds, sont des mois qui passent:sans
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Jeur donner « des hommes », c'est-a-dire des enfants
males.

' ) a-vrikd.

Je crois avec M. Grassmann que cette épithéte,
appliquée aux personnes ou aux choses, signifie
« qui protége de I'ennemi», proprement « du loup ».
Mais pour comprendre la raison qui I'oblige a modi-
fier cette acceptionauxvers VI, 2,2;48,18; X, 144,
5, il faut apparemment un sens qui me manque. Le
mot n'est pas substantif au vers I, 31, 13, ol il se
rapporte & dhdyase, ni au vers VII, 88, 5, ou il est
pris adverbialement & Taccusatif. Si on aime mieux
en faire un substantif quun adverbe au vers VI, 4,
4, il y signifie, non pas «stireté», mais «lieu sr».

..
a-vrila.

La richesse d-vrita, VI, 14, 5, n'est pas la ri-
chesse «illimitée », mais la richesse «non envelop-
pée, dont I'ennemi ne s'empare pas».

d-venat.

I s'agit d'un feetus dans le sein de sa mére, X,
27, 16, comme lentendent MM. Roth et Grass-
mann : M. Ludwig, en parlant d'un enfant 4 la
mamelle, fait une double violence au lexique. Mais il
serait trop naif de croire que ce feetus est un feetus ordi-
naire, « sans désirs » ou « sans conscience ». Si ce n’est
‘celui-1d méme qui, dans le sein de sa mére, savait
déja comment tous les dieux sont nés, 1V, azp, 1.
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c'est tout au moins son frére ou son cousin. N'est-
il pas dit de sa mére qu'elle cherche a le « contenter»,
tushdyanti? Le feetus pourtant n'est « pas content»,,
dvenat. Pourquoi? Parce que sa mére le retient, et
quil veut sa liberté. Je renvoie les incrédules an
début de I'bymne sur la naissance d'Indra, IV, 18.

d-vyat.

La legon dvyatyai, qui est peu intelligible, ne se-
rait-elle pas tout simplement une faute pour avya-
thyai, X, 95, 5? Puriaravas contente Urvagi pour
qu'elle ne le quitte pas : le mot avyathi aurait pu trés
bien exprimer cetle idée par allusion A la vache my-
thique qui s'écarte, X, 31, 10, cf. VI, 28, 3 et
A. V., XIV, 1, 48. On retrouverait ainsi 'abstrait
que M. Roth avait tout d'abord cherché dans ce
passage, mais que la legon du texte ne pouvait
donner.

a-vyathi.

M. Grassmann a cru pouvoir relever dans le Rig-
Veda, a coté de vydthis, un théme simple vydthi,
dont M. Roth s'est passé, et dont je me passerai
aussi. Mais l'existence du théme composé a-vyathi
n'en est pas moins prouvée par les formes avyathi,
avyathis, avyathibhis, avyathishu. Je crois seulement
qu'on peut ajouter 4 ce théme un théme a-vyathis,
suffisamment justifié parV'existence du simple vydthis.

On évitera ainsi de séparer 1a formule avyathir
Jaganvin, I, 117, 15, de vydthir yatt, V, 59, 2, et
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de vydthir jaganvdmsas, VIII, 45, 19. Dans la der-
niére, vydthis ne peut étre qu'un accusatif neutre,
et la seconde, rapprochée de II, 12, 2; 11l 54,8,
est évidemment équivalente & vydthamdnd «chan-
celante».

On voit par 1a que vydthis n'est pas, comme le
croit M. Roth, un adverbe signifiant «en secret»!,
mais un substantif dont le sens est d'ailleurs, non
pas «chemin», comme l'entend- M. Grassmann,
mais «marche chancelante» et «faux pas». II dé-
signe peut-étre au figuré les fautes commises dans
le sacrifice, soit que les dieux les punissent, X, 86,
2, soit qu'ils les pardonnent, VI, 62, 3; VII, 45,
19. On l'applique aux vaches qui s'égarent, ou tout
au moins qui s'écartent, VI, 28, 3, et la vache
mythique, qui se garde elle-méme, sait faire du
vydthis, des avyathi, X, 31, 10. Le vydthis d'Agni?,
1V, 4, 3, son vydthis «noir», II, 4, 7, doit étre
sa marche errante, qui laisse une trace noire.

Quant au mot avyathi lui-méme, nous venons de
le voir, au vers X, 31, 10, substantif féminin si-
gnifiant le contraire de «marche chancelante» ou
d’«écart». MM. Roth et Grassmann le prennent en-
core ainsi dans divers autres passages. Au vers I,
117, 15, jai montré que le théme était avyathis. 1i
est peu naturel de séparer I, 112, 6, de VII, 69,

! M. Roth le traduit «en chancelant», seulement au vers V, 59, 3.
* H est méme question au vers VI, 33, 2 de I'Atharva-Veda, du
wyathis (ainsi accentué) d’Indra qui est & Fabri des coups de I'en-
nemi, comme celui d'Agni, IV, 4, 3, et celui des vaches, VI, 28, 3.



—t3e( 220 )oer—
7 : au lieu donc de faire de notre mot un adjectif,
construit avec atibhis dans le premier passage, et
avec patatribhis dans le second, je lui garderai sa va-
leur de substantif, et son sens de « marche en droite
ligne». Dés lors, il suffira d'admettre, au vers IX,
48, 3, un emploi adverbial du théme avaythis,
pour éviter de donner deux sens au théme avyathi®.

1. ag.

Comment une racine signifiant « atteindre » , et par
suite « obtenir», aurait-elle bien pu prendre, sans
aucune espéce de formation causative, le sens d'« of-
frir » dont la gratifie M. Grassmann, etdont M. Roth,
moins prodigue dans le grand dictionnaire, lui con-
firme la possession dansle dictionnaire abrégé ? Voici
encore un exemple d'erreur sans grande importance
pour Tinterprétation sommaire des textes, mais trés
propre A caractériser la méthode philologique que
je combats. -

Le sens en question a été imaginé surtout pour
expliquer des formules telles que celle du vers V,
81, 5, ou stémam dnage signifierait «a offert un
hymne de louange». Mais la comparaison des pas-
sages ou le régime est incontestablement un nom
d'action, comme nigiti «l'action d'aiguiser» c'est-a-
dire «d'attiser le feu», VI, 13, 4; 15, 11, et beau-

! L'emploi de T'un et'de l'autre mot dans les derniers passages
cités est une ressémblance de plus entre les formules du mythe de
Bhujyu et de la descente du Soma. (Religion védique, III, p. 13 et
330.) -



—-to( 221 )oe3—

coup d'autres, VI, 1, 9516, 26; VII, go, a; VIII,
4, 6 (auversX, 122, 3, le régime est sous-enlendu),
montre bien que la racine a¢ y garde son sens d'« at-
teindre, parvenir a» : «atteindre 'hymne» ou «la
louange » !, c'est réussir 4 louer dignement la divi-
nité, comme «atleindre laction d'attiser», cest
réussir 3 attiser le feu. Ces constructions sont analo-
gues en somme & celles de la méme racine avec un
infinitif (dans un sens équivalent 4 « pouvoir»), que
M. Grassmann n’a pas toutes relevées: il a mal classé
par exemple celle du vers I, 24, 5. On peut compa-
rer encore X, 19, 5 et 29, 8. Restent les vers VII,
7, 7. et VIII, 12, 21. Dans le second, vy dnaguh
est un refrain sans liaison avec les mots qui pré-
cédent. Dans le premier, il n’est pasbien difficile d'ad-
mettre qu'Agni «a conquis » des trésors « pour» ses
suppliants.

Autre sens, inventé celuild pour un passage
unique, I, 73, g : vi sardyah ¢atdhimd no agyuh. La
racine ag signifierait 13 «durer». Le rapprochement
du vers II, 33, a, ¢atdm himd aciya suggére et im-
pose en quelque sorte une correction des plus sim-
ples qui permet de conserver le seul sens établi,
celui d'«atteindre ». L'erreur s'explique par la coexis-
tence de formules telles que celle du vers VI, 4,8:
maddema ¢atihimah suvirdh.

! La formule «atteindre I'hymne» prend un tout autre sens quand
elle est appliquée aux dieux : elle signifie alors « mériter la louange »
ou, tout simplement, «i'obtenirs, VI, 49, 8; VII, 28, a, cf. VIII,
24,17,
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Le sens de «se rendre maitre de» pourrait con-
venir tout au plus aux emplois de a¢ avec abhi, I,
179, 3; VI, 49, 15, que d'ailleurs on interprétera
peut-étre plus exactement dans le sens de «dépas-
ser»’.

Celui de «recevoir» est encore moins justifié.
Aux vers I, 54, g; VIIL, 45, 2323 71, 6, comme le
montre 'emploi des termes trimpd, tarpdyd, triptim,
Tidée est toujours celle d'«atteindre », d'aller jusqu’an
boat de sa soif, de son désir. Quant au vers VIII,
4o, 3 (cf. VIII, 3, 16), on le comparera a VIII,
8,10.

Enfin, la racine ag, précédée ou non du suffixe
sdm, régissant toujours & I'accusatif I'objet atteint, je
crois qu'au vers IV, 23, 2, elle est construite abso-
lument, et que sumatibhih est un instrumental «de
I'instrument ».

2. ag.

Une seule observation sur le vers X, 176, 1, ol
cette racine, qui signifie « manger » (et méme « boire »
dans le Rig-Veda), prendrait le sens de «teters,
parce que le régime est «la vache», ou plutdt la
terre comparée 4 une vache mére. Mais Agni, d'une

part, dévore bien son pére et sa mére, X, 79, 4,
cest-a-dire les deux aranis , et de 'autre tond, I, 65,

8, ourase, X, 142, 4, la terre qui est aussi appelée
sa mére. On comprendrait donc trés bien qu'Agni

! Au vers I, 70, 1, rien n'empéche de garder le sens d'« obsenir».
Le vers X, 29, 8, a été cité ci-dessus.
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dévorat la terre considérée comme une vache, et
comme une vache qui serait sa mére. Or une cor-
rection trés simple au texte du vers X, 176, 1
(rishandm pour ribhandm) lui donnerait pour sujet
wles fils des flammes», c'est-d-dire les feux mémes,
of. V, 25, 1. Si I'on remarque encore que I'épithéte
de ce sujet, vicoddhdyasas, est précisément une épi-
thete d'Agni, V, 8, 1; VIL, 4, 5, on trouvera peut-
étre que la question vaut au moins d'étre examinée.

a-gatrd.

M. Roth et M. Grassmann se donnent beaucoup
de peine pour expliquer ce mot au vers V, 2, 12,
et ils ne le font qu'en s'écartant considérablementde
son sens ordinaire. Tout devient trés simple si, au
lieu de faire de 'accusatif neutre agatrd une épithéte
de védas « richesse», on en fait un adverbe : « qu'A-
gni apporte ici la richesse de 1'ennemi, sans rencon-
trer d'ennemis capables de I'en empécher!» Clest
ainsi qu'on dit d'Indra, d'une part, quil n'apas d'en-
nemis a sa taille, I, 103, 8, et de l'autre, que nul
ne peut 'empécher de faire des dons 4 ses adora-
teurs, 1V, 31, g.

dgan.

Ne signifie « pierre de jet» qu'au vers II, 3o, 4.
Au vers IV, 28, 5, il a évidemment le méme sens
quau vers X, 68, 8.

ag:dﬁi. -
Signifie, du consentement général, étymologique-
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ment, «pierre dejet», et dans l'usage, «foudren.
M. Roth et M. Grassmann abandonnent ce sens
pour un seul passage, X, 87, 4, dont la traduction
littérale en latin serait : voce sagittas fulminibus un-
gens. Il s'agit d'Agni, triomphant des démons au
moyen des sacrifices et de la parole sacrée. M. Roth
et M. Grassmann donnent, pour ce passage unique;
au mot agdni le sens de «pierre servant de pointe &
la fliéche »; puis ils prennent la racine dih « oindre»
dans le sens de « cimenter », etaboutissent, j'imagine !,
a ce sens : «unissant la pierre 4 la flecche au moyen
de la parole sacrée ». On avouera qu'il n’était pas be-
soin de la parole sacrée pour un miracle de cette
force. Le passage est d'ailleurs parfaitement clair. La
racine dih exprime dans {'Atharva-Veda I'opération
qui consiste 4 empoisonner la fléche, IV, 6, 7;
V, 18, 15. Agni, lui, au moyen de la parole
sacrée, 'enfulmine, 1a rend terrible commela foudre.

dgasta-vdra.

- Employé une seule fois, X, 99, 5. L'interpréta-
tion de M. Roth et de M. Grassmann: « possédant
des trésors inexprimables» est bien faible, et diffici-
lement conciliable avec le: seul emploi connu de
deasta, A. V., VI, 45, 1. Ge dernier, pris substan-
tivement au neutre, parait avoir le méme sens que
dcasti, c'est-a-dire «malédiction», ou plus exacte-
ment, je crois, « incantation ». Ne serait-il pas possible

1 M. Grassmann donne un autre sens dans sa traduction; mais
on ne voit plus ce qu'il fait de V'instrumental, agdnibhis.

-
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que dcastavira signifiat « possédant les trésors en-
chantés », c'est-a-dire « maitre des trésors célestes pré-
" cédemment retenus par les démons »?

a-¢dsya.

En donnant & ce mot le sens de «non blamable »,
M. Grassmann et M. Roth me paraissent se mépren-
dre complétement sur Ja signification du passage
unique ou il figure, VIII, 33, 17. Je ne sais pas si
les vers 16-19 sont ou non une addition plus ou
moins tardive & Thymne VIII, 33, mais je conteste
en tout cas que ces quatre vers soient, comme
M. Grassmann T'admet trop facilement, sans rapport
entre eux et avec ce qui précéde. J'y vois une sorte
d'incantation destinée a paralyser I'effet de quelque
sacrifice simultané d’un prétre rival, et se rattachant
trés bien aux vers 14 et 15 qui engagent Indra a
négliger les libations de I'ennemi. «Le héros qui
nous conduit (Indra), n'obéit aux ordres, ni de toi,
ni de moi, ni d’aucun autre.» Et le prétre poursuit
en adressant a son rival des insultes qui consistent a
le traiter de «femme», en insistant sur l'infériorité
de la femme, et plus généralement de la femelle.
Au vers 18, il constate que lorsqu'un étalon et une
jument trainent le méme char, €est le joug de
I'étalon qui estle plus haut (ou qui vaut le mieux?).
Au vers 19, interpellant directement son ennemi,
il Jui dit : « Baisse les yenx, ne les léve pas! Joins
I'un contre l'autre tes petits pieds, pour qu'on ne
voie pas tes parties sexuelles : car tu n'es qu'un

J. As. Extrait n® 37. (1883.) 15
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prétre femelle ! » Je traduirai donc ainsi le vers 17 :
«Indra a dit que Tesprit de la femme est impossible
ainstruire, agdsydm, et que son intelligence est mé-
diocre ».

d-¢iva.

N'est nullement, aux vers I, 116, 24, et X, 23,
5, un substantif neutre signifiant « malheur». Dans
le second, ol il est question des ennemis abattus par
Indra, il est clair que 'accusatif pluriel neutre dciva.
est construit comme épithéte avec puri sahdsrd « de.
nombreux milliers malveillants » pour « de nombreux
milliers d’étres- malveillants». Au vers I, 116, 24,
I'instrumental dgivena. désigne «le malveillant.», c'est-
a-dire «le méchant pére», par qui Rebha avait été-
plongé dans les eaux. Voir Religion: védigue, I,
p- 18. M. Grassmann.est d’ailleurs revenu 4 ce sens.
dans sa traduction.

d-geva.

M. Grassmann a renoneé-lui-méme dans sa: tra-
duction a Texplication qu'il: avait. proposée dans son
lexique pour le vers VII, 34, 13:

~ dcna (1 et 2).

Il.n’y a qu'un seul mot dgna. Pour ses en‘lplois,
voir. Religion. védigua, IIl, p. 8, note:a.

dgma-cakra.

« Dont la roue estla pierre du pressoir.» est: excel-
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lent. M. Roth aurait, selon moi, mieux fait d'em-
prunter cette interprétation a M. Grassmann, que
de reproduire dans le dictionnaire abrégé la sienne
propre «pourvu d'un disque de pierre», qui a peu
de sens dans le contexte, X, 101, 7.

dgman.

Supprimer les sens 4 et 5 de M. Grassmann
«pierre précieuse» & laquelle serait comparé le so-
Ieil, et «ciel ». Pour les vers V, 30, 8, et 56, 4, je
me contenterai d'opposer M. Roth 4 M. Grassmann.
Quant aux vers V, 47, 3, et VII, 88, a, ils s'expli-
quent l'un par {autre. Dans le second, dgman ne si-
gnifie pas «ciel», mais est construit en opposition
au mot «ciel», svar, ce qui est tout différent : le
ciel est la pierre sous laquelle apparait cette forme
particuliére de Soma, dndhas, qui n’est autre que le
soleil (cf. Religion védique , I, p.161). Dans le premier,
'étre qualifié a la fois de «taureaun», d'«oiseau» et
de «mer» ne peut étre aussi que Soma, et Prigni,
la femelle céleste, mére de Soma aussi bien que
d'Agni (cf. ibid., II, p. 399 et 397), y figure sous la
forme d'une pierre, représentant d'ailleurs le nuage :
la pierre Pricni (et non «le joyau aux couleurs va-
riées »), n'est pas le soleil, mais le lieu d'origine du
Soma-soleil.

d¢manvat.

Parait étre synonyme de agmanmdya «fait de
pierre», et désigner au féminin pris substantive-
15,
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ment, X, 53, 8, soit le réservoir des eaux célestes,
(cf d'une part [V, 30, 20, ct de l'autre IV, 16; 6
et passim), soit T'appareil que composent les pierres
du pressoir. Le verbe riyate se dit, non seulement
du liquide qui coule, mais du réservoir qui le laisse
couler, V, 58, 6. Comparez I'ensemble du passage,
X, 53, 7-10, 4 Thymne X, 101.

dgma-vraja.

« Enfermé dansle rocher », dit M. Roth. M. Grass-
mann ajoute la méme traduction & la traduction
étymologique «qui a le rocher pour établen. Je
m'en tiens & cette traduction étymologique. Elle
convient aux riviéres célestes, X, 139, 6, et aux
aurores, IV, 1, 13, par la raison que les unes et les
autres sont, dans le langage courant des hymnes,
représentées comme des vaches. Je ne me lasserai
pas de protester contre l'effacement systématique
des figures védiques.

dgmadsya.

Cette épithéte du puits céleste que « perce » Brah-
manaspati, I, 24, 4, me paraitsignifier, non pas« qui
a une bouche de pierre », mais «qui a une pierre &
la bouche, dont ['ouverture est fermée par une
pierre» : de 1d 1a nécessité de le percer.

d-crita.

Epithéte du feu contenu dans le bois, 1V, 7, 6,
signifiant sans doute qu'il n'y est pas fixé, attendu qu'il
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tend toujours & changer de demeure, kacidarthin,
ibid. Cest ainsi du reste que parait I'entendre
M. Roth. L'interprétation de M. Grassmann est :
«non déployé ».

'dgva-p,rish tha.

La pierre dacvaprishtha, VIII, 26, 24, n'est pas la
pierre «portée sur le dos d'un cheval» (pur non-
sens), mais la pierre «qui porte sur son dos
le cheval » (paradoxe désignant la pierre inférieure
du pressoir qui porte le Soma représenté comme un
cheval, cf. somaprishtha). M. Grassmann a lui-méme
abandonné la premiére interprétation dans sa traduc-
tion, ce qui n'a pas empéché M. Roth de la repro-
duire dans le dictionnaire abrégé.

d¢va-budhna.

Voir Religion védique, II, p. 69 et n. 1, 75.

agva-budhya.

Epilhéte de la richesse, signifiant « remarquable
par des chevaux », c'est-a-dire en somme « consistant
en chevaux». M. Roth, dans le dictionnaire abrégé,
remplace ce sens par celui de « reposant sur des che-
vaux »; je renonce a comprendre.

dgvam-ishti.

Signifie « désir de chevaux », comme gdv-ishti( voir
ce mot) signifie «désir de vaches», VIII, 50, 7,

(ol les deux mots sont construits parallélement a
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vdsutti), et désigne le combat dont les chevaux doi-
vent former le butin. Au vers II, 6, 2, dgvamishte
est sans doute une fausse lecon pour dgvamishtan
(cf. gdvishtau), & moins qu'il ne faille admettre un
mot synonyme dgvamishtha : le simple ishid est sou-
vent substantif.

dgva-radhas.

Non pas «qui équipe des chevaux (pour Agni),
mais «qui donne des chevaux (comme salaire, au
prétre) ». La chose est évidente au vers 4 de ’Thymne
V, 10 (cf. 3), et le vers X, 21, 2, est apeu prés la
reproduction de la méme formule.

agva-sanyita.

Selon M. Roth, dans le grand dictionnaire, «ac-
compagné de la joie des chevaux», dans le diction-
naire abrégé «aimant les chevaux». Le yrai sens me
parait donné par M. Grassmann : « riche en chevaux »,
mais proprement «qui a pour trésors des chevaux»,
(voir Religion védique, I1I, p. 295-297).

agvin.
Voir Religion védique, II, p. 460 et 4g5.

. ashia-karnd.

Le sens généralement adopté « qui porte  oreille
I'empreinte du chiffre 8 », est appuyé sur des argu-
ments assez solides. Mais je pense en tout cas que
cette épithéte n'a pu éire appliquée aux vaches don-
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nées par les Angiras, c'est-d-dire par des prétres my-
thiques, compagnons des exploits d'Indra, aux pré-
tres nouveaux, X, 62, 7, qu'a lafaveur d'un jeu de
mots : ces vaches venant des anciens prétres ne peu-
vent étre que leurs priéres « qui atteignent I'oreille »,
nous dirions « qui ont l'oreille des diewx».

ashtd-pad.

Je poursuis le cours de mes protestations contre un
systéme de traduction qui tend 4 supprimer toutes les
figures védiques. La parole ashtdpadi, VIII, 65,12,
éveille sans doute I'idée d'une division octuple du
métre, mais elle rappelle en méme temps la figure
paradoxale de la vache & huit pieds, I1, 7,5, f. 1,
164, 41, représentant justement la parole sacrée. Il
faut donc dire «la parole 4 huit pieds».

dshtrd.
N'a pas le sens de «poignard» dans sv-dshtra.
Voir Religion védigae, 11, p. 421, n. 1.
ashtravin.
Voir Religion védigae, II, p. 281 et n. 5.
1. as.

J'ai pris la peine de vérifier tous les emplois de la
racine as « étre », etde constater lesinconséquences et
les lapsus que M. Grassmann n'a pas su éviter en les
classant. La liste en serait longue : j'en fais gréce
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au lecteur, et je me borne au nécessaire, c'est-a-dire
a la suppression des nuances de sens ou des particu-
larités de construction qui ne me paraissent pas
justifiées.

Telle est d'abord celle qui est cataloguée, pour
le verbe simple, sous le n° 2. llotre racine ne si-
gnifie pas parelle-méme « étre présent, étre  portée ».
Aux vers VIII, 8¢, 4; X, 61, 19 et 83, 6, ce
sont les pronoms aydm, tydm «hic, hec», accom-
pagnant le verbe «étre» qui expriment la présence.
Par exemple, aydm- asmi signifie «me voici, c’est
moi». De méme, au vers VIII, 21, 6, smé vaydm
sdnti no dhiyah signifie exactement, non pas «nous
sommes présenls, etc. », mais « c'est nous, ce sont nos
prieres». Il n'y a sans doute pas un abime entre les
deux interprétations : j'insiste pourtant. Le suppliant
ne dit pas simplement au dieu «je suis 1a», mais
«cest moi qui suis 1d, moi, ton ami et non le
premier venu». En un mot, c'est sur le pronom que
porte l'affirmation, et le verbe garde purement et
simplement son sens d'«étre». Le cas est autre au
vers I, 55, 7 : dandya mdnah. . . astu te. Ici, mdnah
... astu te est une périphrase pour dire « pense »;
le verbe étre y joue un réle comparable & celui qu'il
prend quand il est construit comme auxiliaire avec
les participes (et d’autres mots encore). Gest & peu
prés de Ja méme maniére que dsta gradshat, I, 1 39.1,
littéralement « que le cri ¢radshat soit! » signifie « criez
gratshat». — La citation du vers IV, 41, 6, est un
simple lapsus puisque I'adverbe dira y est exprimé. Au
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vers X, 27, 4, le locatif exprimé avec dsam dans la
proposition subordonnée se sous-entend trés facile-
ment avec satds qui répéte I'idée de la proposition
subordonnée dans la proposition principale. M. Grass-
mann a lui-méme abandonné dans sa traduction le
sens d'« étre présent » pour le vers X, 53, 10.

A retrancher aussi le n° 7 : dans 'unique exemple
cité de as avec un instrumental, V, 70, 1, cet ins-
trumental est pris adverbialement. -

Passons aux emplois de as avec divers préfixes.

Pour as avec dnu, je conteste le sens d'« atteindre ».
Au vers IX, 70, 3, dnu est préposition, ou plutét
postposition. Dans l'autre passage allégué, I, 185,
4, le sens parait étre «plaire a», cf. I, 182, 8,
venant de I'idée de conformité a la volonté, I, 57,
2, ou au désir, I, 167, 10, cf. X, 27, 17, qui
serait le sens propre.

Avec dpt, si tant est que cette particule doive étre
réellement considérée comme un préfixe dans les
formules ol elle figure a coté de as, notre racine ne
prend aucun sens nouveau. Gelui d'«étre prochen,
supposé pour le vers VII, 38, 3, est parfaitement
inutile : as y est tout simplement construit comme
auxiliaire avec un participe. ‘

Sous la rubrique abhi, il faut retrancher au
moins les sens 3 et 6. Au vers II, 4, 2, la racine as
avec abhi signifie «étre au-dessus de», comme au
vers II, 28, 1, par exemple, et il en est de méme
au vers VIII, 24, 21. M. Ludwig a montré dans son
commentaire que M. Grassmann s'était compl¢-
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tement mépris sur le vers V, 33, 3. Je joins aussi
ahky dsmdd, mais dans un autre sens que M. Ludwig.
Dans une locution de ce genre (et c'est une addition
a faire a l'article abhi), abhi est une préposition
constnuite avee l'ablatif, & peu prés dans le méme
sens que purd (cf. asmdd abhi & asmdt purd, 1, 139,
8, et abhi wvadhit, X, 25, 3, a purd hdthat, VIII,
56, 5), et insistant simplement sur l'idée d'éloigne-
ment marquée déja par I'ablatif. La formule du vers
V, 33, 3, signifie : «Puisque tes chevaux ne sont
pas retenus loin de nous, faute de priéres pour les
atteler, monte sur notre char, ete. ».

On ne voit pas comment ni pourrait donner a
as le sens de «avoir part 4 ». M. Grassmann, d'ailleurs,
se contredit Jui-méme en donnant plus loin nédish-
thatama comme régissant les génitifs ishds et sum-
ndsya, IX, 98, 5,dans le sens de «le plusvoisinde ».
Jen'irai pas si loin, et je me contenterai de traduire :
« Puissions-nous étre les plus voisins pour le bien-
fait », clest-a-dire étre les premiers qui recevions les
dons du dieu.

Avec pdri, on supprimera le sens /4, «passer (Je
temps)». Au vers VII, 103, 7, ¢hah est un accusatif
de temps, et le régime de pdri shtha est sérap.

L'unique emploi de sdm avecas, II, 1,15, est une
hardiesse qui s'explique par I'opposition de sdm et de
prdti, «tu es légal de tous et de chacun» : il n'est
pas permais d’en conclure que sém donne 2 as le sens
d'« égaler, atteindre ».
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a-sakra.

Evidemment synonyme de asagcdt. Pour le sens,
voir ce mot.

asaca-doish.

«Qui hait celui qui n'est pas pieux», selon
M. Grassmann; «qui ne hait pas ceux qui sont
pieux», selon M. Roth dans le dictionnaire abrégé;
«qui ne poursuit aucun ennemi», selon M. Ludwig.
Je n'essaierai pas de trouver un guatriéme sens, et
je pencherai méme du coté du second : jaime assez
qu'une épithéte des Maruts, VIH, 20, 24, rappelle,
méme sous forme d'apologie, que ces dieux ne sont
pas toujours bienveillants. (Voir Religion védigae, 11,
p- bo1.)

d-samdina.

«Non lié», comme dsamdita, selon MM. Roth et
Grassmann. Mais c'est dd « couper », et non da «lier»,
qui a un participe dind, et cetite racine s'emploic
tout particuliérement pour exprimer le fauchage de
'herbe sacrée. Maintenant, qu'est-ce que ce barhis
«qui n'a pas été fauchén, VIII, g1, 14? On verra
plus tard; en attendant, I'épithéte tridhdtu, « triple»,
éveille déja I'idée d'un barhis mythique. Aussi bien
le vers entier est-il assez obscur; mais c'est imal se
préparer a {'expliquer que de comamencer par impo-
ser a{'un des mots qu'on y trouve un sens de fan-
taisie. Quant a l'interprétation de M. Ludwig, «qui
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n'est pas du méme jour», elle impliquerait un em-
ploi peu ordinaire de la particule sdm.

a-sama.

«Sans pareil». Par exception, j'ajouterais un
autre sens, «inégal », au moins pour le vers X, 71,
7 :.c'est d'ailleurs ce que fait M. Grassmann lui-méme
dans sa traduction.

dsamasta-kdvya.

«Dont on ne peut atteindre la sagesse », selon tous
les interprétes. Ne serait-ce pas plutét «dont la sa-
gesse n'est pas acquise, est innéen? Ce sens parait
plus conforme aux emplois de la racine ag avec sam,
par exemple au vers III, 60, 2 : «C'est par 13, 6 Ri-
bhus, que vous avez acquis la dignité divine, que
vous étes devenus dieux. »

a-sagcat, d-sagcat, d-sagcivas.

L'explication de M. Grassmann, «qui n'a pas son
pareil », me semble insoutenable. Je ne connais guére
d’exemple d'un participe tiré d'un théme de temps
comme second terme d'un composé possessif. D'ail-
leurs, on ne peut écarter le rapprochement dii &
M. Roth, de asagcdt, servant d'épithéte a la vache
mythique, II, 32, 3, et du vers Vil. 3, 7, ol on
dit d'Indra, implicitement comparé i une vache
(«tun’es jamais stérile ») : néndra sagcasi dagishe. Reste
a savoir quel est 1a le sens de sagcasi. M. Roth sup-
pose, pour ce passage unique et pour les adjectifs
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en question', une racine sacc signifiant « cesser de
coulern Rien n'est plus commode, mais rien aussi
n'est moins vraisemblable que ce dédoublement de
formes aussi caractéristiques. Il faudrait admettre ,non
seulement deux racines homonymes sac, mais deux
racines homonymes formant un présent de la méme
maniére, et d'une maniére aussi peu ordinaire que
le redoublement avec un suffixe @ : car la prétendue
racine sacc ne peut étre qu'un redoublement de sac,
puisque a-sagcd? (formé sans suffixe a) n'a pas de
forme forte, et que d-sagcivas est un participe parfait.
Tout vaut mieux qu'une pareille hypothése, et faute
d’autre explication, je me résignerais a traduire le
passage cité « tu ne te mets pas a la suite du sacrifica-
teur », danslesensde« tun’attends pasqu'il demande ».
Les adjectifs en question, appliqués comme épithétes &
la vache mythique, par exemple, exprimeraient -
dée de la spontanéité avec laquelle les dons célestes
préviennent les désirs de 'homme; ils auraient en
somme & peu prés le sens du latin libens.

asa-trip, dsu-niti.
Voir Religion védigue, III, p. 72-73.
dsura.
Sur la valeur de ce mot et de ses dérivés, voir Re-
ligion védique, III, p. 70-74.

! Ainsi que pour le simple sagcdt, dans trois passages, I, 412, 7;
I, g9, 4; VIL, g7, 4, o il désigne I'ennemi, et peut, par consé-
quent s'expliquer trés bien par la racine sac « poursuivres.
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asuryd et asuryd.

La seconde forme est une hypothése de M. Grass-
mann, fondée sur une prétendue distinction d'un
concret asaria, d'ou asaryd, et d'un abstrait asuryd.
Son principal argument pour modifier 'accentuation
de Tabstrait, telle qu'elle est donnée par le texte,
asurya, est que, sauf dans un seul passage, VI, a0,
* 2, ce mot devrait étre lu-en trois syllabes et-non en
quatre, asaria. Or il faudrait d'abord joindre au pas-
sage soi-disant unique le vers VII, 96, 1, si I'on n’y
fait pas de correction. Mais M. Grassmann a rangé
sous son asuria concret quatre passages; II, 35, a;.
I, 38, 7;VII, 21, 7; X, 50, 3, qui semblent pré-
senter en réalité T'abstrait (pour VIl , 21, 7, en particu-
lier, ¢f. V, 66, 2), et, dansle second et le troisitme au
moins, le mot ne peut étre lu qu'en trois syllabes.:
D'autre part, le concret lui-méme n’a que trois syllabes
auvers VIII, go, 12, etil faut ajouter a ce passage le
vers IX, 71, 2 (M. Grassmann en' convient & peu
prés lui-méme), et le vers I, 134, 5, ol asarydt
est une épithéte de bhuvandt « protége-nous contre
tout étre démoniaque (asaryd, comme dsura, peut
s'appliquer aux démons de méme qu'aux dieux). On
voit que la distinction est’ illusoire. De plus, deux
sens A retrancher : celui de « Dieu supréme » pour le
vers II, 35, 2, qui sexplique trés bien et méme
beaucoup mieux par I'abstrait, et celui de «monde
des dieux» : j'ai déja expliqué le mot au vers I,
134, 5; pour le vers I, 33, g, M. Grassmann a
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lui-méme abandonné ce sens dans sa traduction; en-
fin, au vers II, 27, 4, les Kdityas «gardent » leur
propre qualité d'Asuras, comme au vers X, 157, 4,
les Devas « gardent » leur propre divinité.

a-senyd.

11 parait bien difficile d'expliquer ce mot autre-
ment que anishavyd, « aT'épreuve de la fleche », qui se
rencontre dans le méme passage, X,108, 6: « Quand’
vos paroles, 6 Panis, n'auraient rien i craindre des
traits. .. » A ceux que cette figure étonnerait, je
rappellerai que les incantations des impies et des dé-
mons sont des armes, comme les formules sacrées.
Les Panis \'iennentjusfement de se vanter de leurs
armes : mais Brihaspati leur opposera 'arme de la
priére, meilleure que tous les traits pour triompher
desincantations.

a-skambhand.

«Absence d’appui», selon M. Roth; «T'espace ol
il n'y a pas d'appui», selon M. Grassmann, X, .
1hg, 1. Méme question que pour avamgd (voyez
ce mol) : j'adopterai provisoirement la méme solu-
tion, soit ici le sens de M. Grassmann.

dstrila-yajvan.

«Qui rend . ses adorateurs: invincibles », épithéte
d‘Agni, VI, 43, 1. Cest le sens pour lequel penche
M. Ludwig.
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asthd.

Ce prétendu adverbe est a rayer. La forme du
vers X, 48, 10, est un accusatif pluriel de asthdn
«os». Voir Religion védique, II, p. 459 et n. 3.

a-sndtri.

Non pas simplement « qui ne se baigne pas», avec
M. Grassmann, mais «qui n'est pas nageur, qui
n‘aime pas 'eau», avec M. Roth.

d-sprita.

Epitheéte appliquée uniquement au Soma céleste
traversant les espaces, et dans une formule consa-
crée, VIII, 71, 9; IX, 3, 8. M. Grassmann la tra-
duit «invincible », donnant pour cette seule fois &
la racine spar le sens de « vaincre». St elle n'est pas
simplement une fausse le¢on pour dstrita que donne
le Sama-Veda, elle ne peut guére signifier que «non
enlevé », comme I'entend M. Roth dans le diction-
- naire abrégé, «non conquis», cf. dhanasprit, ou
«non sauvé» selon le sens le plus ordinaire de la
racine spar. Elle exprimerait alors, selon moi, T'idée
que le Soma céleste n'a pas été enlevé, conquis, dé-
livré, mais qu'il est sorti volontairement, et par sa
seule puissance, du lieu mystérieux ou il était en-
fermé. Ce trait semblerait contradictoire avec le
mythe du Soma porté par l'aigle, dont il est rap-
proché au vers VIII, 71, 9. Mais jai eru pouvoir
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relever déjia un autre exemple de la méme contra-

diction (Religion védique, III, p. 324-325).

asmatrd.

Signifie au vers VIII, 18, 14, non « parmi nous »,
mais « envers nous ».

asmadryac.

M. Grassmann, qui note d'ordinaire les moindres
nuances, aurait pu relever l'emploi de I'adverbe
dans le sens de «pour nous, dans notre intérét»,
aux vers VI, 19,1, et X, 116, 6, et celui de I'ad-
jectif au vers VII, 19, 10, ol asmadrydiico dddato
maghdni signifie « qui nous donnent, qui nous valent
des présents ».

asmayd.

Le neutre de ce mot, en dépit des difficultés de
construction au vers X, 93, 14, ne peut guére étre

qu'un adverbe.
d-smritadhra.

«Fidé¢le au souvenir» plutdt que «ne trompant
pas le désir». Les chantres védiques font souvent
appel a I'amitié ancienne de leurs dieux.

d-smera.

Je crois avec M. Ludwig que ce mot ne peut
avoir d'autre sens que «ne souriant pas».
J. As. Extrait n° 17. (1883.) 16



—eetde( 202 )ee3——

aham-sana.

On ne voit pas trop comment ce mot aurait pu
signifier «gagnant pour soi». Gomme aham-parvd,
«je suis le premier», ce composé a di étre d’'abord
une petite phrase signifiant «je suis I'ancien, sdna».
Ce rapprochement donne en méme temps le vrai
sens de aham-parvd, qui doit s'entendre du temps,
et non de I'espace. Il est remarquable que ce der-
nier mot soit appliqué dans son unique emploi au
char des Acvins, I, 181, 3, ct que aham-sana, dans
I'un de ses deux seuls emplois, au vers V, 75, 2 (si
on admet la correction 4 peu prés certaine qui
réunit en un seul les deux mots ahdm sdnd), soit ap-
pliqué aux Agvins eux-mémes.

dhan.

Les mots en an faisant le nominatif-accusatif
pluriel neutre en dni, @, ou a, rien n’empéche que
dhan ait, outre les formes dhani et dhd, la forme
dha. En fait, M. Grassmann traduit, contre les in-
dications de son lexique, la formule vigvéd dha du
vers I, 92, 3, par «tous les jours». Dans quelques
autres passages encore, par exemple VIII, 28, 1 et
X, 89, 13, dha pourrait bien étre, non la particule
affirmative, mais le pluriel neutre de dhan.

ahand.

Voir Religion védique, III, p. 292-293.
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ahanya.

« Diurne », comme I'admet M. Roth dans le dic-
tionnaire abrégé (Voir Religion védique, 11, 331).

aham-pirva.
Voir aham-sana.
ahar-drig.

A peu prés synonyme de svardrig; signifiant « qui
a l'apparence du jour», c'est-a-dire « brillant comme
le jour», et désignant les dieux. Indra est au-dessus
de tous les dieux, aussi bien que des démons ap-
pelés pani et des bekandta (?), VIII, 55, 10.

ahar-vid.

A rapprocher de svarvid; nesignifie, ni « connu de-
puis de longs jours (!)», ni «qui connait les jours»,
mais «qui conquiert» ou «obtient la lumiére du
jour ».

dhi.

Selon M. Grassmann, le «serpent» représente-
rait directement 'éclair au vers X, 96, 4. Simple
lapsus sans doute.

d-hita.

Le sens de «mauvais, impropre au service» se-
rait excellent au vers VIII, 51, 3. Mais il n'y a pas
d’exemple bien convaincant du sens de «bon» pour
hitd dans le Rig-Veda. On peut penser a «non poussé,
non lancé» (de hi) : Indra, pour vaincre, n'a pas
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méme besoin d'exciter son cheval ou plutét celui de
son suppliant.

ahi-bhanu, dhi-manyu.
Cf. 1e suivant.
dhi-maya.

M. Roth a modifié avec raison dans le diction-
naire abrégé sa premiére interprétation de ce mot,
qu'avail suivie M. Grassmann. Les dieux mémes ont
parfois le caractére démoniaque impliqué par les
mdyd du serpent ou d’Ahi. Voir mon étude du
mot mdyd dans ma Religion védigue, III, p. 80-83.

ahigushma (dans ahigushma-sdtvan).

A interpréter dans le méme ordre d'idées que le
précédent.

ahy-drshu.
Epithéte des chevaux du soleil, II, 38, 3, signi-

fiant, non pas « qui s'élancent comme des serpents »,
mais «qui s'élancent sur le serpent» (pour le dé-
truire). Voir Religion védique, II, p. 452.

d-hraya.

Quelle que soit I'étymologie de ce mot, deux faits
sont certains, etle troisiéme extrémement probable :
il s'applique exclusivement aux présents, III, 2, 4;
V.79, 5et 6; VI 8,13, X, 147, 3; val. 6, 8;
8,1, cf. VII, 67, 6, et & ceux qui les font, VIII,
49,165 59,13; X, 93, 9, cf. I, 74, 8, et, selon
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toute vraisemblance, il renferme un a privatif. On
peut donc croire qu'il signifie «non chiche». En
tout cas le sens de «hardi» parait étre purement
imaginaire.
d-hrayana.
D'apreés le précédent, «non chiche », comme épi-
théte d'une divinité.
" d-hrt.
Aura le méme sens, si, au vers IX, 54,1, il ne
faut pas lire dhrayam de d-hraya.

d-hrula.

Proprement «non courbé», se dit des membres,
V. S., VI, 295 A. V., VI, 120, 3, et signifie par
conséquent « non estropié ». Pour le vers X, 56, a,
M. Grassmann est revenu lui-méme dans sa traduc-
tion au sens de « non endommagé ». Au vers VI, 61,
8, ou notre mot sert d'épithéte au torrent de la Sa-
rasvati, «non courbé» peut signifier «droit»; mais
les chants dhratds, IX, 34, 6, ne peuvent étre que
les chants «intacts, irréprochables», a moins que
ce ne solent les chants « non tortueux, sincéres ».

dhruta-psu.

D'apreés les observations qui précédent, signifiera
«dont la forme est non estropiée», cest-a-dire en
somme «dont la beauté est irréprochable ».
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